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EL ORDEN EN LA LIBERTAD DEL ESPIRITU Y EL PSEUDO 
ORDEN EN LA OPRESION DE LA MATERIA 


I 

EL ORDEN EN LA LIBERTAD DEL ESPIRITU 

1. — El espiritu, nota especifica del hombre 

Lo que diferencia al hombre de los demos seres materiales es el 
espiritu: su ser y vida espiritual. 

Los seres materiales son y existen; pero no saben que son ni tie- 
nen dominio sobre su propia actividad. Para si mismos son como si no 
fueran, pues no tienen conciencia de ser ni tampoco conocimiento de 
que las cosas son. Solo en los animales aparece una conciencia oscura 
de si, no plenamente consciente y rejleja, y un conocimiento de los 
seres circundantes, pero que no trasciende lo fenomenico concreto, 
en el que el ser inmanente y trascendente permanece oculto a su vis¬ 
ta. Todos estos seres estan sabiamente gobernados por el Creador, me¬ 
diant e leyes necesarias —fisicas, quimicas, biologicas e instintivas— 
impresas en su actividad, por las cuales se ordenan de un modo nece- 
sario y a la vez espontaneo a su propio bien y al del universo. 

En cambio, el hombre, ademds de ser material, es tambien y an¬ 
te todo espiritual, es decir, enteramente inmaterial y en si mismo y 
en su actividad propia independiente de la materia. Tal caracter es¬ 
piritual de su vida se manifiesta precisamente en los caracteres de la 
posesion inmaterial o intelectual de su ser propio —conciencia— y de 
los seres circundantes e incluso del Ser de Dios, Causa imparticipada 
necesaria de todo ser, mediante su inteligencia; y por el autodominio 
de la propia actividad sobre si misma y sobre las cosas, mediante su 
libertad. Inteligencia o aprehension intencional del ser trascendente 
del objeto o del ser inmanente propio, en la conciencia, en la inma- 
nencia del acto del sujeto cognoscente; y libertad o autodominio so¬ 
bre la propia actividad para actuar y lograr el valor o bien en las co- 
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sas, o en la propia vida y ser espiritual: he ahi los caracteres que tras- 
cienden en todo su ambito a la materia, es decir, que son enteramente 
inmateriales o constitutivos del espiritu. 

Por lo demas, tal actividad espiritual, intelectiva y volitiva, su- 
pone un principio sustancial espiritual permanente que las causa y 
sustenta, que es el alma humana. 

2. — El Fin supremo del ser y de la vida del espiritu 

Por ambas actividades espirituales de la inteligencia y de la vo- 
luntad libre, el hombre esta abierto y esencialmente ordenado a la 
verdad, bondad y belleza trascendentes, como al bien que lo perfec- 
ciona o actualiza. En ultima instancia, esta esencial ordenacion del 
ser y de la vida del espiritu, que lo especifica como hombre y lo cons- 
tituye persona, esta dirigida esencialmente a la Verdad, Bondad y Be¬ 
lleza infinitas de Dios, Fin ultimo del hombre y Causa de toda verdad, 
bondad y belleza participadas, que solo pueden ser por su esencial de- 
pendencia de aquella Verdad, Bondad y Belleza infinitas. Por su es¬ 
piritu del hombre es onto y teocentrico. De aqui que unicamente en la 
posesion plena del Ser o Bien infinito de Dios —Verdad, Bondad y 
Belleza- el hombre encuentre la plenitud de su actividad y de su ser 
y la consiguiente felicidad. 

Por otra parte, al crear y hacer participes de su Ser a otros seres, 
Dios no lo puede hacer sino por amor a su propio Bien o Perfeccidn. 
Ningun otro bien puede especificar a la Voluntad divina, pues en tal 
caso Dios, perfeccion infinita, contradictoriamente dependeria de un 
bien finito. Dios crea, pues, por amor a su propio Bien, y no para ad- 
quirir nada, pues lo tiene todo, sino para hacer participes de esa Bon¬ 
dad infinita a otros seres finitos, es decir, para que otros seres manifies- 
ten el Ser o Bondad infinitas de Dios o, en otros terminos, Dios crea 
las cosas para su gloria o manifestacion de su ser. 

En el caso del hombre, es creado por Dios de materia y espiritu, 
para que por su ser manifieste el Ser o Bondad infinita, no solo como 
los seres y actividades materiales, objetiva e inconscientemente, sino 
formalmente, es decir, para que de una manera consciente conozca y 
de una manera libre ame a Dios, el Bien infinito. 

La naturaleza humana en su dinamismo espiritual pone de mani- 
fiesto el Fin o Bien supremo para el cual Dios la ha constituido y crea¬ 
do y que no es otro que su Bondad o Perfeccidn. El Fin al que el homy 
bre esencialmente esta ordenado y el Fin a que Dios lo ordena y que 
se propone en su creacion, se identifican: es la Verdad, Bondad y Be¬ 
lleza infinitas, es Dios. Por eso ni el hombre puede perfeccionarse a 
si mismo —Fin del hombre— sino por acceso y conocimiento y amor 
de la Verdad, Bondad y Belleza infinitas, es decir, por la glorificacion 
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formal de Dios —Fin de Dios—; ni puede glorificar a Dios —Fin de 
Dios— sino por el acceso y amor a la Verdad, Bondad y Belleza infini- 
tas, cuya posesion no puede dejar de perfeccionarse —Fin del hombre. 

3. — El camino de acceso al Bien o Ser Infinito 

La senda que el hombre ha de recorrer para su perfeccionamien- 
to esta sehalada por los terminos a quo de su naturaleza, tal cual es, y 
ad quem de Dios, su ultimo Fin o supremo Bien, que debe alcanzar 
primordialmente por su actividad y ser espiritual y por todas las de¬ 
mos actividades y seres materiales, en cuanto dependen y siruen al per- 
feccionamiento de aquella actividad especifica. 

El ultimo Fin divino del hombre determina las exigencias onto¬ 
logicas o el deber-ser respecto a la actividad intelectiva y libre humana, 
para su consecucion. 

Estas exigencias ontologicas impuestas por el ultimo Fin divino 
al hombre, para su realizacion, son aprehendidas por su inteligencia 
en su propio ser y en el de las cosas relacionadas con el, y son las nor- 
mas morales de la ley natural. Por la identidad del Fin o Bien de Dios 
y del Fin o Bien supremo del hombre, ellas a la vez que son exigencias 
para la consecucion del Fin trascendente divino, expresan las exigen¬ 
cias para obtener la perfeccion humana, que solo en la consecucion 
de aquel Fin, para el que esta esencialmente constituida y creada, pue¬ 
de lograr. Bueno es, por eso, lo que conduce al hombre hacia Dios, a 
su posesion, y malo lo que lo aparta de ese Fin divino. Y como la na¬ 
turaleza humana en su unidad jerarquica esta hecha por Dios para 
lograr el Fin divino que El le ha impuesto, ella expresa en sus propias 
exigencias naturales jerarquicamente ordenadas y unificadas en su ser 
total, ese Fin, y, por eso, puede decirse tambien que bueno es lo que 
es conforme y perfecciona integralmente al hombre, y malo lo que no 
es conforme y deteriora la perfeccion humana. 

La ley moral natural solo se manifiesta con sus exigencias de per- 
feccionamiento en la interioridad luminosa del espiritu: en la inteli¬ 
gencia, a la que ilumina con su verdad, y desde ella y bajo ella se co- 
munica a la voluntad libre como ley, como mandato ineludible y co¬ 
mo expresion de la Voluntad de Dios que ella debe acatar, y en cuyo 
acatamiento tan solo puede alcanzar, con la posesion de su propio Fin 
o Bien supremo, su plenitud o perfeccion humana y consiguiente 
felicidad. 

El ordenamiento humano se realiza asi desde la interioridad de la 
conciencia de la inteligencia, iluminada por la Verdad y Bien trascen¬ 
dente divino con sus exigencias ontologicas de realizacion sobre la 
voluntad humana, por parte de Dios, y a la vez como el camino de su 
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propio perfeccionamiento humano . Esta ley natural, expresion en la 
inteligencia humana de las exigencias divinas sobre la voluntad libre 
del hombre, de la Ley eterna de Dios, obliga e impone un deber abso¬ 
lute en la voluntad informada por la inteligencia, a la cual la libertad 
debe responder para cumplir con el Mandate de su Creador y Senor 
y para alcanzar a la vez su propia perfeccion humana, pero sin violent 
cia sino por una obligacion que, sin quitar su libertad psiquica , antes 
suponiendola y apoyandose en ella, la obliga a una Ley, en cuyo cum - 
plimiento el hombre encuentra su propio bien o perfeccion . Breve- 
mente, la Ley divina moral impone al hombre su propio bien o per- 
feccion, al ordenarlo al Fin o Bien divino, para el que la naturaleza 
humana esta esencialmente hecha . 

De este modo, Dios conduce, de acuerdo a las exigencias de su na¬ 
turaleza, a los seres materiales a su fin, que es la manifestacion objeti- 
va o gloria de su Ser o bien infinito, con las leyes naturales necesarias; 
de acuerdo a la naturaleza de su ser y vida espiritual, tambien conduce 
al hombre a su Fin divino —la glorificacion formal de Dios por el co - 
nocimiento y el amor de su Bondad infinita—, mediante una ley espe¬ 
cialla ley moral, que se impone, a traves de la inteligencia, a la vo¬ 
luntad, como un mandate divino que la obliga o necesita moralmente, 
pero sin quitarle, antes bien suponiendo su libertad, para que de este 
modo el hombre glorifique a Dios formalmente por el conocimiento, 
el amor y el acatamiento a las exigencias del Bien y Voluntad divina, 
conforme a su ser y vida espiritual y consiguiente perfeccion humana . 

4. — Las exigencias para el cumplimiento de la Ley divina: el derecho 

natural o derechos naturales de la persona humana 

Precisamente porque el hombre esta obligado en la interioridad 
de su conciencia a la aceptacion y al cumplimiento de la ley moral, 
que desde la trascendencia divina Dios le comunica y manda, esta en 
posesion del derecho natural o exigencia a todo cuanto necesita para 
este ejercicio de su libertad para conformarse con aquella ley . 

En virtud de esta obligacion etica fundamental que el hombre 
tiene por su propia naturaleza, tambien desde esta emerge el derecho 
—por eso, natural— para poder cumplir con la ley moral , que nadie 
le puede impedir . Por la misma razon, el hombre tiene derecho a 
natural a su vida y a los medios necesarios para conservar y desarrollar 
la misma, derecho al trabajo y a la propiedad adquirida para propor - 
cionarse los medios de subsistencia para si y los suyos . Tiene derecho 
la promocion de su sexo y cumplimiento del precepto divino —que 
recae sobre la especie y no sobre cada persona— de propagar la vida 
humana, es decir, tiene derecho al matrimonio, tiene derecho a la 
instruccion y a la educacion y a la cultura y a todo lo necesario para 
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el desarrollo armonico de todo su ser y actividad, porque sin ello no 
podria cumplir la ley moral, su deber esencial de ordenarse al conoci - 
miento y amor de Dios y demas preceptos de su Ley divina. 

5. — Exigencias morales de la sociedad politica y del derecho positivo 

En virtud de la ley moral, el hombre tiene obligation y tambien 
derecho a la constitucion de la Sociedad politica, para proteger los 
mencionados derechos personales y familiares y constituir el bien 
comun o condiciones necesarias y convenientes para un desarrollo 
jerarquico de su ser y vida personal y de la vida familiar, para un me- 
for cumplimiento de la ley moral divina. 

El Estado o Sociedad politica, a su vez, para cumplir sus obliga- 
ciones de proteger los derechos personales, familiares y de las socie- 
dades intermedias, y brindarles los medios para asegurarles y ampliar 
su orbita con el bien comun, necesita imponer nuevas obligaciones 
y exigencias, que limitan la libertad humana: las leyes del derecho 
positivo. 

Estas leyes no pueden lesionar la libertad esencial que confieren 
los derechos naturales de las personas, familias y sociedades interme¬ 
dias, antes bien se constituyen —como la Sociedad politica misma, 
con las que esta se organiza— para protegerlos y como una exigencia 
de los mismos para su mejor salvaguarda y ampliacion . Si tales leyes 
restringen la libertad en aspectos que no tocan a aquellos derechos 
esenciales o naturales, es precisamente para amparar tales derechos y 
crear, con el bien comun, las condiciones que mejor los aseguren. 

El hombre tiene obligacion de cumplir estas leyes positivas de la 
Sociedad en virtud de la ley moral natural, que lo obliga a aceptarlas, 
precisamente porque ellas facilitan el cumplimiento de aquellas, cuan- 
do tales preceptos positivos no la contrarian y son realmente justos y 
conducentes a los fines propios de la Sociedad politica, porque sin 
ellos esta no podria cumplir con su cometido esencial. 

Todo el orden politico —con el economico y social que el im- 
plica— todo el orden de la ciudad de los hombres se sustenta y se nu- 
tre de la savia de la ley moral y del derecho natural consiguiente que 
lo exige y lo impone como exigencia para amparar, asegurar y desa - 
rrollar estos mismos derechos naturales y ofrendarle una vida digna 
y libre de atropellos y vejaciones y un ambiente para su desarrollo 
material y espiritual . El fin de la Sociedad Politica, es brindar a sus 
miembros la posibilidad de cumplir sus obligaciones derivadas de su 
Fin y Ley divina, y lograr su propia perfeccion humana. Exigencias 
que se de-velan en la interioridad de la conciencia y se imponen a su 
libertad para asegurar su propia perfeccion humana. 
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6. — Conclusion: El orden en la libertad del espiritu 

Todo el orden del perfeccionamiento humano, que se funda y 
deriva del Fin divino, de su ser y de su vida, se organiza en el ambito 
luminoso y libre del espiritu: el hombre lo ve y lo acepta libremente 
como una obligacion que ha de aceptar para cumplir la Voluntad de 
Dios, su Fin y Bien supremo y y para lograr a la vez su propio acre- 
centamiento humano. 

Desde esta raiz moral, en la que se funda el derecho natural de 
las personas , familias y sociedades intermedias, siempre en el ambito 
luminoso del espiritu, de la inteligencia y de la libertad, emerge y se 
organiza el orden del perfeccionamiento humano, realizado por el 
propio hombre: el orden jundico, politico y social, economico, artis- 
tico y filosofico —la cultura o humanismo—, para mejor alcanzar aquel 
Fin divino o gloria de Dios por el acrecentamiento de su propio ser 
y vida humana. 

Todo el orden humano resulta asi, en todo su ambito, exigido, 
sustentado, nutrido y organizado por las exigencias del Fin o Bien 
supremo de Dios, reveladas en la interioridad de la conciencia y la 
libertad de la persona humana, y desde esta sustentada y proyectada 
sobre la sociedad familiar y politica y sobre el mismo mundo material 
por la tecnica y el arte. 

Se trata de un orden, conviene insistir, que solo cabe en el espi¬ 
ritu y por el espiritu, pues unicamente este es capaz de de-velarlo 
y aprehenderlo en su verdad y solo el es capaz de responder formal- 
mente a el con su libertad y cumplir con este llamado y realizar las 
exigencias de la Ley de su Creador y Fin supremo y de su propio ser 
y vida humana . 


II 

EL PSEUDO ORDEN EN LA OPRESION DE LA MATERIA 

7. — La concepcibn materialista del hombre, principalmente en el 
marxismo 

Las concepciones materialistas —cuyo exponente maximo es el 
marxismo comunista — desconocen y niegan la vida y ser espiritual del 
hombre. Y como solo el espiritu, precisamente por su entera inmate - 
rialidad o superacion total de la materia, es capaz de aprehender en 
el seno de su acto el ser trascendente e inmanente como objeto o ser 
distinto del acto aprehendente del sujeto; su supresion y negacion in- 
dica el cierre de acceso a la aprehension formal del ser, del ser en 
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cuanto ser, y, consiguientemente, a la verdad, bondad y belleza, que 
se identifican con el. 

En una concepcion materialista, el hombre queda, plies, encerra- 
do en su inmanencia y en una inmanencia oscura, que no sabe de- 
cirse a si misma, que no sabe que es, y, que tampoco sabe que las 
cosas son, porque esta impedido el acceso a la luz de la verdad, que 
solo puede llegar a un ser por la via del espiritu. 

Desde entonces el hombre es solo una “necesidad de comer, de be- 
ber'y de engendrar” (Marx), y toda su vida individual y social se or- 
ganiza de acuerdo a los bienes que la remedian o, mejor todavia, 
de acuerdo a los medios para producirlos y obtenerlos y, mas pre- 
cisamente aun, de acuerdo a quien y como los posee. Las formas di- 
versas de posesion de tales medios de la produccion crean los dife- 
rentes tipos de sociedad politica, de derecho, de filosofia y aun de 
religion, como ideologias necesarias o utiles para mantener la orga- 
nizacion material de tales medios y bienes de la produccion. Estas 
concepciones o ideologias economicas, politicas y filosoficas, no estan 
determinadas por la verdad y el bien trascendentes, cuya posesion 
perfecciona por si misma al hombre, como afirma una concepcion 
espiritualista, sino simplemente por la “praxis” o utilidad que ellas 
prestan a un ordenamiento establecido y por un determinismo ciego 
de la materia, en su evolucion necesaria a traves de las distintas epocas. 

Solo es la materia con su evolucion y exigencias degas y necesa¬ 
rias, y todo lo demos son simples ideologias o “superestructuras” —sin 
valor trascendente absoluto alguno de verdad o de bien— puramente 
instrumentales o utilitarias al servicio de aquella unica realidad que 
es la estructura de la materia con sus exigencias, a traves de su evo¬ 
lucion ineluctable y sin sentido. 

8. — Las consecuencias morales de esta concepcion materialista: la 

destruccion de la ley moral y del derecho natural 

Si no hay espiritu, tampoco hay acceso a la verdad, al bien y a la 
belleza. Estas estan fuera del alcance de la materia que es esencial- 
mente ciega. Si tal acceso es imposible para el hombre en esta concep¬ 
cion, mucho mas lo es el acceso al Ser y Fin trascendente divino, fun- 
damento de la ley moral, segun dejamos expuesto mas arriba (n. 2). 
Por consiguiente, privadas de este fundamento divino necesario, las 
normas morales y los consiguientes derechos, pierden toda vigencia 
y sentido. 

Por lo demos, tampoco seria posible una exigencia o norma moral 
en un ser que, por ser enteramente material, es incapaz de aprehen- 
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derla —privado como esta de inteligencia— e incapaz tambien de cum- 
plirla, privado como esta de libertad. 

La ley moral objetiva y absoluta no puede constituirse sin el Bien 
infinito de Dios, y tampoco puede comunicarse y cobrar vigencia en 
un hombre privado de interioridad consciente y libre. 

Pero al eximirse de tales obligaciones de la ley moral, que lo 
obligan a su propio perfeccionamiento, en busca de su Bien o Fin 
divino, por eso mismo el hombre esta desamparado y desprovisto 
de todo derecho natural y de todos lo consiguientes derechos que se 
fundan en el, fundamentalmente del derecho de su libertad, que se 
jundamentan en la obligacidn del cumplimiento de las leyes morales. 

9. — La sociedad politica como organizacion opresora y totalitaria, 

en la concepcion materialista 

Privado de ley moral y de derechos naturales, ninguna obliga¬ 
cidn puede vincular al hombre con la sociedad politica. Esta puede 
surgir unicamente por la fuerza de una persona o grupo que impone 
a los demos la organizacion que arbitrariamente quiere. 

El Estado emerge como algo impuesto desde afuera a las perso¬ 
nas y familias y no como una exigencia moral de estas para constituir- 
lo en defensa de sus derechos —que ya no existen— ni para crear un 
bien comun con que poder desarrollar aquellos —que tampoco tiene 
sentido, suprimidos aquellos—. Defensa de derechos y constitucion del 
bien comun, fines de la sociedad politica, son exigencias del espiritu, 
suprimidos de raiz con el materialismo que lo niega. 

Las personas y familias, privadas de toda ley moral y derechos 
naturales, resultan indemnes frente al poder omnimodo del Estado, 
que, en su accion de violencia y fuerza, carece de toda ley que loco ar¬ 
te. Suprimido el ultimo Fin divino del hombre, desde el que se or¬ 
ganize todo el orden moral, juridico y humano, el Estado asume sus 
veces, sin posibilidad de insertarse en la interioridad de un espiritu 
negado, y como poder que se impone por la pura fuerza. 

El Estado materialista, cuya realizacion se encarna principalmen- 
te en el marxismo comunista, se establece y desenvuelve sin ninguna 
limitacion moral ni juridica; se constituye como un “dios” que crea 
a su antojo un pseudo orden politico, social, juridico, economico, y 
aun familiar y personal. No hay ley moral superior a el que lo limite 
y lo encauce a su fin especifico. 

Al negar la inteligencia y la libertad del espiritu, abiertas y nu- 
tridas por la verdad y bondad trascendentes —y, en suprema instancia, 
divinas — y con ellas abiertas a la moral y al derecho naturales, la 
concepcion materialista conduce inexorablemente al Estado totalita- 
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rio, en el cual las personas y familias son sometidas enteramente a sus 
arbitrarias exigencias, sin posibilidad alguna de defensa ni de liber- 
tad, ni de derechos humanos. Moral y derecho son realidades que 
desaparecen del cielo luminoso del espiritu, cuando unicamente se 
admiten las exigencias oscuras e ineluctables de la materia. 

10. — Diferencia del orden de los seres materiales, y del pseudo orden 
del hombre en una concepcion materialista 

Los seres materiales, carentes de espiritu y de la consiguiente vida 
intelectiva y volitiva libre y, por eso mismo, de la luz de la verdad y 
la atraccion de la bondad trascendente —de la Verdad y Bondad divi- 
nas, en ultima instancia— y de las normas morales y derechos, estan 
sujetos al determinismo causal de las leyes naturales que los rigen, por 
disposicion divina, y que los conducen inconsciente y necesariamente 
a su bien. Se trata de un orden material, regido por leyes necesarias, 
pero desde el Espiritu de su divino Autor, para seres carentes de in- 
teligencia y liber tad. Este orden es bueno para estos seres y el unico 
compatible con su naturaleza material, y si bien es necesario de acuer- 
do a esta, no es violento, sino armonico con el ser y actividad de los 
mismos y, en definitiva, organizado desde la Inteligencia y Volun- 
tad de Dios. 

En cambio, el hombre, es un ser material y a la vez espiritual. 
Y aunque se pretenda desconocer y negar este caracter espiritual de 
su ser y actividad, el sigue siendo espiritual y las exigencias de verdad, 
de bien y de belleza, propias del espiritu, permanecen intactas y vi- 
gentes en el. Mas aun, siempre que se pretende desconocer y aplas- 
tar esa vida espiritual y libre, con sus consiguientes obligaciones y 
derechos, renace ella con renovada fuerza. Porque lo que es una mera 
carencia de ley moral y derechos y libertad en los seres puramente 
materiales, sin inteligencia y libertad, cuando se lo quiere aplicar a 
un ser realmente inteligente y libre como si fuera un ser puramente 
material, constituye una privacion violenta de algo que esencialmente 
pertenece a su naturaleza espiritual. 

De ahi la tragedia desgarradora a que conduce el regimen poli¬ 
tico materialista, el regimen marxista, donde esta establecido. Pre¬ 
tende, por una parte, con un poder sin limites imponer un pseudo 
orden con la fuerza, sin tener en cuenta que se trata de imponerlo 
a personas y familias realmente espirituales y, que, como tales, estan 
gobernadas por normas morales y en posesion de derechos naturales, 
ante todo el de la propia libertad, incompatibles con aquel despotis- 
mo absoluto del regimen materialista. 
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Pero el espiritu es invencible, y si bien puede debilitarse en su 
vigor, nunca muere en las personas y pueblos sojuzgados por el 
marxismo materialista o cualquiera de las formas de Estado mate- 
rialista; y resurge sin cesar, con sus exigencias morales y religiosas, 
con sus reclamos de libertad, de dignidad y de derechos. La fuerza 
sin limites de la materia en manos del Estado no ha podido ni podra 
jamas ahogar las exigencias y las voces clamorosas del espiritu in¬ 
mortal, que reclama por sus derechos y exigencias esenciales, asi 
anide en la debilidad de un cuerpo, que puede ser sometido a to- 
das las vejaciones. 

11. — Conclusion: El orden interior en la libertad del espiritu frente 
al pseudo orden en la opresion del materialismo totalitario 
marxista 

Se ve que frente a aquel orden humano, que se organiza en la 
interioridad iluminada de la conciencia y bajo la luz de la verdad y 
de la atraccion del bien y que toma fuerza con la decision de la li¬ 
bertad, desde la trascendencia del ultimo Fin divino del hombre, de 
un modo connatural y como exigencia del espiritu y de su vida para 
su propia perfeccion, el pseudo orden materialista del marxismo, pu- 
ramente exterior, es siempre y por eso mismo violento, contrario a 
la naturaleza espiritual del hombre, y, por fuerte que sea, nunca pue¬ 
de llegar a imponerse por la aceptacion interior de la inteligencia 
y de la voluntad libre de los subditos, que el regimen niega; al con¬ 
trario se organiza como un verdadera opresion y negacion del orden 
racional y de la libertad, mantenido por la fuerza del poder ma¬ 
terial, pero constantemente contrariado y resistido por el vigor su¬ 
perior del espiritu, que no muere en los miembros de la sociedad y 
que, al final, asi sea despues de un largo y sostenido martirio de una 
imposicion vejatoria y violenta, siempre triunfa con el derecho y la 
libertad, con la moral y la religion. El testimonio de los martires de 
todos los tiempos, en defensa de la verdad, de la religion y del bien, 
es el testimonio fehaciente e irrefutable de esta afirmacion de la exis- 
tencia y supremacia del espiritu. 


Mons. Dr. Octavio N. Derisi 



AXIOLOGIA POLITICA DE ARISTOTELES 
Analisis de la legitimidad en el libro III de la Politico. 


PLANTEO DE LA CUESTION 

Uno de los problemas fundamentales en la interpretacion de la 
polltica aristotelica lo constituye, sin duda, el de cual fuera la forma 
de gobierno a la que se inclinaran las preferencias del filosofo. Cual 
ha sido, en definitiva, el regimen de gobierno propuesto como el “me- 
jor” por el mismo Aristoteles. Este es tambien un tema central en 
toda filosofia polltica. El problema politico por antonomasia: aquel 
que, ademas, arrastra toda la carga polemica en el piano mas modesto 
de la conciencia polltica comun. Partidarios de la “democracia” con¬ 
tra partidarios de la “aristocracia”; en otros terminos: partidarios de 
la “igualdad” contra los de la “jerarquia”. No ha dejado de afectar 
esta dialectica a la reflexion de los filbsofos; <icbmo seria de otro modo? 
El filosofo es, pese a su aspiracion a la perfecta autonomia de la vida 
contemplativa, un ser ubicado en el tiempo y en el espacio, y en una 
circunstancia socio-politica que le impone sus deberes, incluso aquel 
de reflexionar sobre ella misma. 

En forma mucho mas acusada que en sus obras teoreticas —y 
aun que en sus obras eticas mas generales—, es en la Politico donde 
el pensamiento aristotelico ha dado lugar a interpretaciones mas disi¬ 
miles y encontradas. No es raro, en efecto, ver presentada la obra 
politica del filosofo como aval de posiciones reciprocamente exclu- 
yentes: un Aristoteles “republicano” es para algunos mas convincen- 
te que un Aristoteles “monarquico”, y viceversa; y tambien rige en 
este campo la opinion mas avisada, que considera al filosofo partida- 
rio del regimen “mixto” de gobierno. 

Muy acertadamente ha hablado Jaeger del “rostro de Jano” de 
la Politica de Aristoteles. Si bien discutible en la interpretacion que 
de ella hace el gran pensador aleman, esta caracterizacion es auten- 
tica: la Politica parece apoyarse en perspectivas distintas que dan 
lugar a interpretaciones contradictorias respecto del problema que 
nos ocupa 1 . Pero estas incoherencias ocultan, en realidad, una iden- 

1 “We must begin by observing the peculiar Janus-face tftiat the Politics presents as a 
whole, gazing on the idealists as if it were a Patonic Utopia and on the realists as if a sober 
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tidad subyacente en toda la obra; y es este “hilo conductor” el que 
interesa descubrir. En modo alguno es legitimo asignar los cambios 
valorativos de la Politico,, como hace H. Kelsen, a supuestos compro¬ 
mises politicos circunstanciales del filosofo 2 ; frente a esta explica- 
cion “pragmatista” de las diversidades existentes en la Politico, tam- 
poco resulta convincente la interpretacion de Jaeger: es a saber, que 
las variaciones del tratado son solamente un “signo” de la evolucion 
teorico-metafisica de Aristoteles. Mas acertado nos parece —guardan- 
do una equidistancia entre ambas posturas— referir tales diferencias 
a las caracteristicas peculiares del mismo objeto de la reflexion cog- 
noscitivo-practica. Es decir, a “lo politico” como tal, cuya “verdad” 
queda tan lejos del relativismo oportunista de la primera interpre¬ 
tacion como de una estricta equivalencia con las formulas de la filo- 
sofia especulativa. Sea de ello lo que fuere, nos parece evidente que si 
Aristoteles no dio una sancion definitiva a un determinado regimen 
—en atencion a la variedad de circunstancias de las que la constitu- 
cion politica es expresion— dejo sentadas univocamente las bases —el 
“criterio”— para el juicio del regimen “mejor”. Dado el caracter del 
objeto, el juicio de que se trata no puede ser otro que un “juicio” de 
valor”, y manifestarse en una “preferencia”. Pero del mismo modo 
que, para el padre del realismo filosofico, el bien se funda en el ser, 
asi toda preferencia se adscribe a una verdad. Y aqui, “verdad” puede 
expresarse en el termino “justicia” —si es cierto que, como viera Sto. 
Tomas, en algunos casos “la justicia es llamada verdad” 8 . 

La cuestion aristotelica del regimen “mejor” se reduce, para no- 
sotros, a una valoracion de su justicia. Y asi, segun los casos, puede 
“lo justo” estar preservado en un regimen de igualdad o, por el contra- 
rio, en uno de desigualdad. Pero una reflexion sobre “lo justo” en 

and empirical science, and yet obviously being really both at once.” W. Jaeger, Aristotle, 
Fundamentals of the history of his development , Oxford Univ. Press, 1967, p. 264. 

Interesa destacar el reconocimiento de la bipolaridad de la Politica y la necesidad de 
admitix como autdnticamente aristotdlicas a ambas perspectivas, frente al fdcil expediente 
de otros intdrpretes de considerar apderifos los pasajes de diffcil adecuacidn. No obstante, 
la explicacidn que de tal diversidad da Jaeger es susceptible de la critica comun a su 
concepcidn “evolutiva” del pensamiento aristotelioo. 

2 “Tutte queste incoerenze, comunque, sono il risultato dello sforzo di Aristotele, da 
un la to, di presentare la monarchia ereditaria come l’ideale piii alto di costifcuzione e 
specialmente di meterla in contrasto con la democrazia; dairaltro... di assegnare un posto, 
accanto a la costituzione migliore, alia democrazia, cioe naturalmente alia forma moderata, 
protettrice della propriety, ciod a la politia.” H. Kelsen, La Filosofia di Aristotele e la 
politica greco-macedone, en Studi Urbinati, a. XLIII, nuova serie BN 1, 1969, p. 122. 
Repdrese en el contraste con la anterior interpretacidn. El tftulo del trabajo de Kelsen indica 
su criterio exegdtico: las condiciones histdrico-politicas —y econdmicas— son las que deter- 
minan, a traves de la teoria politica, el total de la doctrina metafisica y teoldgica. De mis 
esti decir que semejante explicacidn resulta sugestivamente prdxima a la concepcidn mate- 
rialista de la ideologia, a la que aqui rinde tributo el mdximo exponente del positivismo 
juridico. Confrdntese, en tal sentido, la valoracidn del trabajo por parte de su traductor 
italiano —M. Massi— quien se adscribe al materialismo histdrico. 

3 ‘'...quia voluntas est appetitus rationalis, ideo rectitudo rationis quae veritas dicitur, 
Voluntati impressa propter propinquitatem ad rationem, nomen retinet veritatis. Et inde est 
quod quandoque justitia veritas vocatur.” S. Th. t II-II, q. 58, a. 4, ad. 1. 
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el orden constitucional nos introduce de lleno en el nucleo de la pro- 
blematica politica: el problema de la soberania en el Estado. Este 
problema podria sintetizarse del siguiente modo: “si el Estado es de- 
finido como una comunidad de iguales, £como es posible en su am- 
bito un regimen que sancione la desigualdad en el ejercicio del poder 
soberano? O, mas radicalmente todavia: “^como es posible el gobiemo 
sobre iguales sin vulnerar la justicia, justicia que el Estado esta en- 
cargado de promover? Porque si bien es cierto que toda forma de go- 
bierno aparece convalidada —en el pensamiento aristotelico— mas por 
su fin— el bien comun— que por su origen 4 , no lo es menos que, 
en la “comun conveniencia” que es el fin del Estado, entra funda- 
mentalmente la misma justicia s . 

Si se atiende a la definicion de la Justicia como igualdad 6 , no 
parece posible reconocer la legitimidad de otra forma de gobierno que 
no sea la republicana. De gobierno, precisamente, politico, porque 
si se reconoce “justicia” en el gobierno “despotico”, en el “paterno” 
o en el del varon sobre la mujer, ello es precisamente, en razon de la 
desigualdad natural entre los miembros. Pero siendo la asociacion ciu- 
dadana la definida por la igualdad de las partes, <K's dable admitir aca- 
so, un regimen de gobierno que exceda a la mera “administracion 
temporaria” de los negocios publicos? Y en consecuencia, ,mo sera radi¬ 
calmente injusto todo ordenamiento positivo que convalide legalmente 
el dominio de unos sobre otros —sea el de la “mayoria de hombres 
libres” el de la “minoria” de los “mejores” o de los “mas ricos”, o 
aun, el del “monarca”—? Sin embargo, si asi fuera, Aristoteles se habria 
ahorrado toda reflexion sobre la legitimidad de los distintos regime- 
nes de gobierno politico. Le habria bastado con establecer la identidad 
Republica = “gobierno politico” 7 . Ahora bien, todo el libro III de 
la Politica es una reflexion sobre el tema expresado: sobre la “justi¬ 
cia” de los distintos regimenes o formas constitucionales: republica 
legal , aristocracia, monarquia absoluta. Y asi, no obstante reconocer 
Aristoteles a la igualdad juridica como fundamento basico de la con- 
vivencia ciudadana (sin cierta igualdad juridica desapareceria el Es¬ 
tado, como tal), no escapa a su imparcialidad filosofica la necesidad 

4 Es £ste el criterio que se ha conservado como el tipicamente aristotelico en el juicio 
sobre las constituciones. Reeu£rdese que, en tal sentido, lo que hace “rectas” o “desviadas” 
a las formas de gobierno es, respectivamente, la procuracidn del bien comun —la “comun 
conveniencia—”, o el benefirio del gobemante (o los gobernantes). 

5 Pol, III, 7, 1282b 17. 

6 “Puesto que el injusto es desigual y lo injusto es lo desigual, claro estd que hay 
algun t£rmino medio de lo desigual, que es lo igual... Si, pues, lo injusto es lo desigual, 
lo justo ser^ lo igual.” Etica Nicomaquea . V, 3, 1131a 10. 

7 Lo cual hace, ciertamente, pero no sin indicar el car£cter nominal de dicha identifi- 

cadbn; M ...cuando la multitud gobierna el estado procurando la comun conveniencia, es 
11amado por el nombre comun a todas las formas de constitucidn: gobiemo constitucional 
(o “gobiemo politico” o “republica”, segun los traductores: . La traducdbn 

adoptada es la de H. Rackham en la versidn inglesa de Loeb Classical Library) Pol., Ill, 
5, 1279a 38. 
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de determinar cierto tipo de superioridad humana cuya poses ion jus¬ 
tified el gobierno sobre iguales. 

“De todo lo que se ha dicho, resulta que entre hombres iguales no es con- 
veniente ni justo para uno ser soberano sobre todos ni cuando hay leyes... 
ni cuando no las hay... ni cuando ambos son buenos, ni cuando son ma- 
los, ni siquiera cuando el soberano es superior en virtud, excepto en cierta 
manera.” (Pol., Ill, 11, 1288a) 

Porque el “gobierno de iguales” sanciona, paradojalmente, y 
promueve, una cierta desigualdad. Desigualdad que no anula la igual- 
dad legal, sin embargo; y esta “excelencia” no podria serle denegada 
al hombre sin cortarle el acceso a la forma mas alta de la virtud, que 
esta representada en el ejercicio de la autoridad mas elevada (“el Po- 
der mostrara al hombre”). 

En todo el libro III parece darse una constante circulacion en¬ 
tre la “politica” y el “derecho”, entre lo “mejor” y lo “igual”. Y el 
problema reside en determinar cual es esta cualidad que justifica una 
superioridad en la asignacion de la soberania. <jEs la “riqueza”; la 
“libertad”; la “virtud”? Cualquiera que sea esa cualidad, debera ins- 
cribirse en la misma linea que especifica al ciudadano como tal y que 
“contribuye a la existencia del Estado” 8 : la de la igualdad y la ley. 

A partir de estas consideraciones se puede afirmar que, para 
Aristoteles, la justificacion ultima de cualquier sistema constitucio- 
nal consiste en la sancion legal de una realidad etico-politica subya- 
cente; que ella postule la igualdad o la desigualdad en la distribucion 
de la soberania depende del grado de perfeccion alcanzado en el de- 
sarrollo de la virtud “ciudadana”. Queda, con todo, que aun en el 
caso de estar desigualmente realizada, dicha virtud apunta, de algun 
modo, a la igualdad, y a la realizacion de lo justo. Se trata de “.. .la 
virtud perfecta. .. porque el que la posee puede practical - la virtud 
con relacion a otro. . . ” 9 , es decir, de la virtud de justicia legal. Asi, 
lo que podria entenderse, en Aristoteles, como un derecho “natural”, 
“anterior” a la legislacion positiva y fundamento de su rectitud seria, 
en el caso, un derecho “politico” natural, un substrato etico difundi- 
do en el organismo social y que, paradojalmente, resulta, tambien, 
del ejercicio de la ciudadania. Porque el orden legal, si bien es reflejo 
de una realidad etico-politica es, tambien, su promotor. 

Asi pues, la cualidad a la que se alude no puede ser otra que la 
virtud humana de la justicia legal. Fundada en la ley, reconociendo 
como punto de partida la “institucion” del Estado, implica la asimila- 
cion de la ley, por la educacion, al “ethos” humano, su conversion en 
“hdbito” moral. En este sentido podria aun decirse que la “institucion” 


s Pol., Ill, 7, 1283a 14. 
9 Et. Nic., V. 1129b 32. 
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legal constituye a su respecto, lo que la “naturaleza” representa con 
respecto a la virtud en general: una disposition. Porque as! como la 
naturaleza prevee solamente los “principios” a partir de los cuales la 
virtud se actualiza, asi la “condition de Ciudadano” aporta el marco 
para la realization de este nuevo grado de perfection moral. Que para 
el espiritu griego se ubica por encima del de la virtud “individual”. 

No podri'a dejar de ver Aristoteles que, no obstante postular la ley 
la igualdad ciudadana, esta su asimilacion al “ethos” humano que es 
la justicia legal deberia realizarse “desigualmente”. Y aqui esta el nu- 
do del problema de la soberanfa. El Estado en la doctrina aristotelica, 
a diferencia de la “clase politica” de la doctrina platonica, aloja una 
serie de desigualdades 10 . Solo se trata de determinar cual de esas 
desigualdades justifica una distribution proportional de la soberania: 

“Esto debe aclararse, pues encierra dificultades, y requiere una filosofia 
politica. Porque quizes dijera alguno que las magistraturas en el Estado 
deben distribuirse desigualmente segun la superioridad en cualquier 
bien...” (Pol., Ill, 7, 1282b 23) 

“.. .es claro que en politica no es razonable alegar el derecho al ejercicio 
de las magistraturas sob re la base de cualquier tipo de desigualdad.” (Pol., 
Ill, 7, 1283a 10) 

La mention, en el pasaje citado, a la filosofia politica no es en mo- 
do alguno superflua (“’r/Ei ydo tout ’cbtopiav zai q>do 0 o<piav itoXmxr|v”). Se 
trata, por el contrario, de llamar la tencion sobre la radicalidad de la 
perspectiva. La “opinion” politica reconoce diversos sistemas de gobier- 
no legal: el de los que alegan el derecho de “los ricos”, el de los que 
alegan el de “la multitud de hombres libres”; el de los que anteponen 
a aquellos el derecho de la “virtud” o de la “nobleza de sangre”. Es 
indudable que cada una de estas “clases” basan sus reclamos en cierto 
aspecto de la justicia (“Sixaiov n”) ; y ello porque todas estas representan 
otros tantos elementos necesarios para la existencia del Estado: deten- 
tan, pues, algun “titulo” ciudadano. Pero ninguna de ellas, en cuanto 
alegan como partes, puede invocar un principio absoluto de justifica¬ 
tion. Y de eso se trata: porque el bien reclamado, la soberania, consti¬ 
tuye un cierto “absoluto”. Y esto se “verifica” por una suerte de me- 
todo hipotetico, por el cual Aristoteles somete a prueba la validez de 
todos estos reclamos “parciales”. Ante la necesidad de dirimir entre 
los alegatos de “ricos”, “virtuosos”, “pueblo”, etc., en orden al ejercicio 
de la soberania, Aristoteles plantea el caso hipotetico en que tal dispu¬ 
ta se realizara en ausencia de todo orden legal presupuesto (1283b-b35). 
La cuestion pertenece pues, efectivamente, al nivel de la filosofia po- 
litico-constitucional. La respuesta a la misma no se hace esperar: en tal 
supuesto hipotetico ningun reclamo queda justificado o, mejor, todos 

io Repdrese en que ello es as! en la clase de los ciudadanos —equivalente a la de los 
“guardianes” de la Republica platdnica— y no s61o entre £stos y los estratos "auxiliares” 
de la comunidad politica: artesanos, esclavos, etc. 
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ellos pierden su justification en cuanto se aplica el criterio esgrimido. 
Porque el titulo alegado por cualquiera de las partes puede beneficiar 
a la clase adversaria. Y asi, si se alega el derecho de “los ricos” a go- 
bernar sobre los demas “por ser ricos”, la multitud podria oponer que, 
si no individualmente, si colectivamente posee mas riquezas que los 
“pocos”; por su parte, cuando la “virtud” aparece alegada por los 
aristocratas, siempre cabria la posibilidad de que “uno” de entre ellos 
fuera superior en virtud, y asi sucesivamente. Es decir, el mismo crite¬ 
rio de justificacion de la soberania hace desplazar el “derecho” de un 
sistema a otro. Para que el pleito quedara resuelto en beneficio de al- 
guna de las partes, se requeriria, pues, que la “justicia” que la acompa- 
na, no la abandonara en ningun caso, y ello no puede ocurrir con nin- 
guna de las cualidades invocadas como “titulo”: “riquezas”, “virtud”, 
etc. (debe incluirse en esta enumeration de “excelencias”, tambien a 
la “fuerza” derivada de la “mayoria”). 

Si no es raro que, en el pasaje citado, Aristoteles excluya la supe- 
rioridad basada en las riquezas (fundamento de las oligarquias ), asom- 
bra sin embargo, que la misma virtud resulte, en primera instancia, 
igualmente excluida. Es decir, tampoco la superioridad en virtud jus- 
tifica, en el caso propuesto, un “derecho” al gobierno sobre los de- 
mas; se entiende, al gobierno “politico”. ^Significa, pues, esto, que 
Aristoteles rechaza nuevamente la legitimidad del gobierno aristocra- 
tico? De ninguna manera. Solo que el “aristocratismo” de Aristoteles 
es cualquier cosa menos un puritanismo que propugnara un gobierno 
de “hombres buenos” sin mas discriminaciones. Efectivamente, como 
lo muestra todo el contexto, es solo la superioridad etica la que justifica 
el gobierno politico; pero la “virtud” de que se trata no es la virtud “en 
general”, la virtud “de hombre”, sin mas. Es una virtud, sin duda, pe¬ 
ro una virtud gestada en la vida politica; y si lo politico se define por 
una cierta “totalidad”, esta virtud, aun cuando fuera detentada por 
una “parte” del cuerpo politico no podria perder su ordenacion a la 
totalidad. 

Lo anterior nos revela el porque de la aporeticidad del “pleito” 
propuesto como hipotesis. Las cualidades que en el mismo distinguen 
a las clases son alegadas como titulos “parciales”; y cada una de estas 
clases es, en cuanto “parte”, mala defensora de su propio “derecho” 
de soberania. Incluso la virtud. Para que la virtud justifique un dere¬ 
cho “desigual” a la soberania debe ser, si bien una cualidad del sujeto 
—no cabria hablar de virtud sin un sujeto de inhesion—, ordenada, sin 
embargo, por su esencia “a otro”. Y esto es lo que determina, en el 
“ethos” individual, la posesion de la justicia legal. Ella es: 

“... la virtud perfecta... porque el que la posee puede practicar la virtud 

con relacidn a otro, y no s61o para si mismo... Por lo cual tambien la 

justicia parece ser la unica de las virtudes que es un bien ajeno, porque es 

para otro...” (Etica Nicomaquea, V., 1, 1129b 35) 
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Se ha de concluir, por lo tanto, que si es una perfeccion del 
“ethos” humano la que justifica en ultima instancia el gobiemo sobre 
“iguales”, ella no es una virtud “particular”. Ni siquiera la justicia 
que reconoce el derecho del otro como parte, es decir, la justicia “par¬ 
ticular”. Se trata por el contrario de una virtud que, llamada a integrar 
el “ethos” personal, lo trasciende, sin embargo, por su intencionalidad 
“comunitaria”. 


EL HOMBRE Y LA LEY 

Una vez determinado el fundamento etico de la doctrina constitu- 
cional de Aristoteles, ha de analizarse como plantea el filosofo el pro- 
blema de las exigencias respectivas del principio legal y del principio 
de perfeccion etica, en orden a la justificacion del gobierno politico. 
Porque, en ultimo analisis, la cuestion decisiva en la polemica sobre 
la soberania en el Estado es esta: “.. .si es mas ventajoso ser gobernado 
por los mejores hombres o por las mejores leyes” (Pol., Ill, 10, 1286a 9). 

A partir del capitulo 8, y hasta el final del libro, Aristdteles se 
aboca a una depuracion metodica de los dos terminos de esta anti- 
nomia: el hombre o la ley, soberania del hombre o soberania de la ley. 
Es indudable que en este cometido, el filosofo no esta oponiendo un 
“orden legal abstracto”, eticamente neutral, a una pura “voluntad” 
humana arbitraria y sin normas. No es la dialectica entre Protagoras 
y Trasimaco la que suministra los extremos conceptuales aludidos, ni 
mucho menos la que se da entre los modernos doctrinarios del “estado 
de derecho” y los de un “sociologismo” o un “voluntarismo juridico”. 
La sola calificacion de “mejores” antepuesta a “hombres” y “leyes” 
indica la perspectiva etica y nos revela el verdadero pensamiento del 
filosofo: se trata, para el primer termino de la disyuntiva, de una ex- 
celencia humana que se orienta a la realization de “lo justo” politico, 
y, para el segundo, de una “legalidad” sustentada en una justicia “na¬ 
tural”, ontologicamente presupuesta a la legislation del Estado. Ni pue- 
de olvidarse que en el contexto de una filosofia realista como la de Aris¬ 
toteles, no tendria ningun sentido partir de principios que son puras 
abstracciones racionales. Tanto mas cuanto que el nivel de reflexion 
es el de una filosofia prdctica: 

“Aquel que recomienda que la ley debe gobernar, parece recomendar que 

Dios y la razon sola deben gobernar; pero aqudl que quisiera que el hom¬ 
bre gobernara anade un animal salvaje tambien.” (Pol., Ill, 11, 1287a 30) 

Es obvio, pues, que asi como el “mejor hombre” dice una relation 
necesaria a la ley, asi las “mejores leyes” dependen de una virtud hu¬ 
mana que las “pone”. 
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Hecha esta salvedad debe, sin embargo, admitirse, que desde el 
punto de vista del principio fundamental de la soberania, existe una 
oposicion entre ambos terminos, cuyo sentido conviene aclarar. Para 
ello, nada mejor que llevar al extremo dicho oposicion, “depurando” 
los principios respectivos. 

El “tipo” puro de gobierno legal lo constituye el gobiemo “re- 
publicano”, donde solo la ley es reconocida “soberana”, y donde ese 
mismo reconocimiento de la soberania de la ley es condicion de la 
preservacion de la “igualdad”. Entiendase que la ley no puede, obvia- 
mente, gobernar por si misma, requiriendose siempre y en todos los 
casos la intermediacion de la inteligencia y la voluntad humanas, Pero 
en este sistema el “factor humano” queda limitado a una deliberacion 
y decision dentro de terminos muy precisos: el gobernante en la Re- 
publica es solo el interprete y guardian de las leyes. La constitucion 
del estado republicano no puede sino reconocer la igualdad generica de 
los ciudadanos y estimular un mecanismo de gobierno “rotativo” en 
que todos sean, en distintos momentos, “gobernantes” y “goberna- 
dos”. En razon de su proximidad al principio del gobierno legal, esta 
forma de gobierno es llamada “con el nombre comun de todas las for¬ 
mas de constitucion: gobierno constitucional (jtoXima)” {Pol., Ill, 5, 
1279a 39) . No escapa a Aristoteles que en ningun caso —ni siquiera 
en este— el ordenamiento juridico del Estado se ve libre de la original 
voluntad humana y de concretos condicionamientos sociales; y esto se 
manifiesta ni bien se plantea la cuestion del origen radical del Estado, 
de su primera “institucion”: 

“La aporia mencionada prueba... que es conveniente que las leyes bien esta- 
blecidas tengan la soberania... pero no hemos determinado todavia que 
leyes deben considerarse bien establecidas... porque necesariamente las le¬ 
yes son buenas o malas, justas o injustas, simultaneamente con, y en forma 
similar a la constitucion de los Estados.’’ (Pol., Ill, 6, 1282b) 

Ni se pretende en absoluto postular a esta como la unica forma 
de gobierno legitima (esto ultimo depende de la realidad politica que 
subyace a la institucion legal). Pero es indudable que en esta “depu¬ 
ration” metodologica se ha reducido a un minimo el factor “humano”, 
determinante de la desigualdad de capacidades y virtudes, destacando- 
se, por el contrario, el principio “legal”, que sanciona la igualad ju- 
ridica y que es condicion del derecho y de la especifica “communi- 
catio” politica. Acorde con la “despersonalizacion” que implica esta 
“soberania de la ley”, el factor humano —necesario de todos modos 
para decidir lo justo en el margen de lo no previsto por la ley— esta 
representado por el juicio “de la multitud”, a la que reconoce Aris¬ 
toteles los beneficios de una cierta inteligencia y virtud cole divas en 
oposicion a las cualidades respectivas de “los mejores”, tornados indi- 
vidualmente. Sin embargo: 
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“No es por cierto evidente si esta superioridad colectiva de los muchos 
comparada con los pocos buenos puede existir con respecto a cualquier 
democracia y cualquier multitud... pero nada impide que lo dicho sea 
cierto respecto de alguna multitud particular.” (Pol., Ill, 6. 1281b 16). 

Se trataria en el caso de una virtud e inteligencia polfticas “me- 
dianas” expresadas en las asambleas populares, lo que unido a la pres- 
cripcion del ejercicio rotativo de las magistraturas individuales, marca 
el lugar al que queda limitada la funcion del factor humano en las 
republicas y en las democracias. Pero as! como en esta situacion de 
“soberanfa de la ley”, el elemento humano aparece representado en 
esa virtud cfvica “promedio”, el mismo principio del gobierno “legal” 
comenzara a cuestionarse en cuanto surjan de la masa ciudadana indi- 
viduos o grupos destacados por su virtud cfvica. El dilema que opone 
la igualdad legal a la excelencia humana aparece con toda claridad 
donde Aristoteles analiza la legitimidad del recurso legal del ostracis- 
mo. Es este el sistema institufdo por las democracias para salvaguar- 
dar la igualdad 11 amenazada por la aparicion de ciudadanos sobre- 
salientes. El recurso igualitario parece logico, y es justo con respecto 
a la forma republicana de gobierno. Pero ,ipuede ser reputado absolu- 
tamente justo? Si asi fuera, parece debiera resignarse toda intencion 
de hacer del Estado y de la vida polftica el ambito de realization de 
la mas alta perfeccidn humana. <jQue: sera la ley, no una promotora 
sino un obstaculo a la excelencia virtuosa? 

Por eso, a partir de alii, el analisis se orienta a la depuracidn, esta 
vez, del “tipo” del hombre soberano. Ya se ha dicho que la soberanfa 
es una cualidad adscripta a la “ciudadanfa”. Pero el tftulo de ciudada- 
no es, en primer lugar, un tftulo “legal”: la denominacum positiva 
de una cualidad. Cabe preguntarse sobre si dicha denomination res- 
ponde a una cualidad real, y en que medida. La cuestion esta en rela¬ 
tion con la de la “justicia” de los ordenes constitucionales que son 
“definiciones” o “determinaciones” de la soberanfa: 

“Aun respecto a esto, alguien podria proponer el siguiente problema, a sa¬ 
ber, si el hombre que no es justamente ciudadano lo es de alguna manera, 
ya que ‘injustamente’ significa lo mismo que ‘no verdaderamente.” (Pol, 
III, 1, 1276a) 

Esta caracterizacion es la que el filosofo realiza a traves de un ana¬ 
lisis de las distintas formas historicas de monarquias. La inclusion de 
la “teorfa del reinado” en este libro (y no en el IV o V, donde se tra- 
tan, precisamente, las variaciones historicas de los sistemas) habla a 
las claras de la importancia filosofico-aporetica de la cuestion, orien- 


11 Pol., XXX, 8, 1284a 17. 
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tada al desentranamiento de un principio de justificacidn de la sobe- 
ram'a: en el caso, el de la “virtud soberana”. 

Por un descarte de los distintos tipos de monarquias mas o menos 
“constitucionales” se arriba al aislamiento del principio “absoluto”: 

"Nuestra discusion ha alcanzado ahora el caso del rey que actua en cualquier 
materia de acuerdo con su propia voluntad ... porque la asi llamada mo- 
narquia constitucional... no es un tipo especial de constitucidn.” (Pol., 
Ill, 10, 1287a). 

Se trata, pues, de la “monarquia absoluta”, de la cual “algunos 
piensan que es enteramente antinatural (porque lo es) para una per¬ 
sona ser soberano sobre todos los ciudadanos, cuando el Estado con- 
siste de hombres que son iguales” 12 . Si la expresion de esta igual- 
dad es la ley, establecer una superioridad de este tipo sobre los ciuda¬ 
danos equivaldria, segun parece, a establecerla sobre la ley. Esto y no 
otra cosa es la “monarquia absoluta’’. 

Si Aristoteles hubiera quedado alii, y dada la justificacion llevada 
a cabo del gobierno de la ley, tentado se estaria de identificar su pen- 
samiento con el de algunos modernos doctrinarios del “estado de dere- 
cho”, o con el del igualitarismo que impregna el pensamiento demo- 
cratico actual, para el cual toda autentica antoridad politica aparece 
convicta de despotismo, y toda jerarquia (que trasciende el estrecho 
limite de la especializacion burocratica) de “privilegio”. Sin embar¬ 
go, una interpretacion de este modo amputada del pensamiento poli¬ 
tico aristotelico no resiste el mas leve embate de la critica. Si fuera 
verdadera, sencillamente no hubiera incluido Aristoteles a la monar¬ 
quia entre los sistemas estatales legitimos. Pero, mas aun, tal interpre¬ 
tacion dejaria escapar todo el trasfondo etico que es el que hace la ri- 
queza y provee la fundamentacion ultima de su doctrina constitucio¬ 
nal. Porque conviene recordar que de lo que aqui se trata es de la 
“justificacion” de todas las formas de gobierno “sobre iguales”; y que 
si Aristoteles contrapone el gobierno monarquico al republicano (es 
decir, el gobierno “del hombre” al de “la ley”) no lo hace para distin- 
guir un gobierno “despotico” (no lo es, obviamente, la monarquia 
“pura”; si lo son, en cambio, todas las formas de gobierno “corrompi- 
das”) de uno “politico”, sino a los efectos de depurar los terminos 
de una problematica fundamental, la implicada en la expresion: “go¬ 
bierno sobre hombres libres”. Y esta problematica es la que pone en 
cuestion la legitimidad y la posibilidad de realizacion de la excelencia 
humana mas preciada. Que ello es asi, que Aristoteles no reniega del 
“aristocratismo” politico, sino que al contrario valora al gobierno po¬ 
litico como gestor de la forma mas alta de la perfeccion humana, se 


12 Pol., Ill, 11, 1287a 11. 
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revela en las expresiones por las que el filosofo minimiza toda otra 
forma de autoridad frente al ejercicio del gobiemo politico 13 . No 
obstante, debe reconocerse aqul un privilegio al regimen republicano, 
del mismo tipo del que se revela en la ya mencionada identificacion 
“republica” = “gobierno constitucional”. Nominalmente el gobierno 
monarquico “absoluto” no podria ser reputado “legitimo” si es que 
postula la supremada de la voluntad del monarca sobre la ley. Pero 
tampoco podrla serle negada la connotacion etica del termino, que se 
conserva en el caso de una monarqula “justa”. 

Se sigue pues, de esta “depuracion” del principio etico de la so- 
beranla, que la “legitimacion” del gobierno de “los mejores” (en el 
extremo, del “mejor”) no puede estar fundada en otra cosa sino en 
una virtud, o perfeccion etica que sea el equivalente a la ley misma. 
Que haga, de quien la posee, una “encarnacion de la ley”. Solo una 
virtud de este tipo puede ser considerada “soberana”. 

JUSTICIA “ABSOLUTA” Y REALISMO POLITICO 

Mas alia, pues, de la “justicia” que confiere a los actos de gobierno 
su adecuacion a la constitucion existente (“8txalov ti”) , la justificacion 
absoluta de los mismos (“Sbcaiov db&tog”) reside en su adecuacion a un 
sustrato etico-polltico subyacente. Y este ultimo es variable, como lo 
impone la perfectibilidad del “ethos” humano y ciudadano. Por eso no 
hay en este orden preferencia absoluta por un determinado y unico 
sistema de gobierno politico: “lo justo y conveniente es diferente para 
los diferentes pueblos” 14 . 

Por eso en el libro III, despues de haber planteado la separacion 
metodolbgica del “hombre” y la “ley” como depositarios de la sobe- 
rania, procede Aristoteles a restituir ambos principios a la unidad, en 
el marco de un acentuado realismo politico. Si el Estado y la vida ciu- 
dadana son escuela de perfeccionamiento humano, si la ley tiene por 
finalidad la “paideia”, el desarrollo de la virtud ciudadana,, cabe es- 
perar un progreso en tal sentido. Y ese progreso no se realiza sin ge- 
nerar diferencias, tanto entre los distintos individuos como entre los 
distintos pueblos y, por supuesto, entre los distintos momentos de desa¬ 
rrollo de la civilizacion. Hay, pues, “disposiciones naturales” en los 
pueblos para ser gobernados por un rey, por una aristocracia, o para 
ejercer la ciudadania. Solo no hay: 

“... disposition natural para la tiranla, ni para ninguna otra de las formas 

de gobierno divergentes, porque las tales se generan contra la naturaleza.” 

(Pol., Ill, 11, 1287b 40) 

13 Confrontar en el contexto de Pol., I, el desprecio de la autoridad “despdtica’* frente 
a la politica. 

14 Pol., Ill, 11. 1287b 59. 
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Pero esta re-asimilacion del “hombre” y la “ley” no la realiza el 
filosofo sin antes haber vuelto a acotar perfectamente el terreno de la 
discusion, refirmando sin paliativos los terminos de la antinomia antes 
citada, para determinar perfectamente las caracteristicas de la virtud 
buscada. 

Porque no se trata —en este nivel de fundamentacion radical de 
la soberania— de ubicar la participation del “hombre” en la autoridad 
politica en el margen de indeterminacion dejado por la ley, recono- 
ciendole al primero una capacidad deliberativa que la ley, obviamente, 
no posee (“porque sancionar una ley sobre cosas que son objeto de 
deliberation es una imposibilidad” 15 . Tampoco se trata de, equipa- 
rando la ciencia politica a cualquier otra ciencia o arte “util”, proponer 
para la primera la conveniencia de un gobierno de “expertos”. Hay 
aqui una comparacion sumamente sugestiva para comprender el ca- 
racter peculiar y especifico de la virtud que justifica el gobierno poli¬ 
tico 16 . Porque, para algunos, la defensa del gobierno humano sobre 
el legal se basa en la necesaria intervention del hombre en la interpre¬ 
tation de la ley. Esta defensa queda en un nivel superficial por cuanto 
no cuestiona el “principio legal”. La ley es, en ultima instancia, sobe- 
rana, y el papel asignado a la “virtud” es el que corresponde a la phro- 
nesis politica o legislativa. Virtud, por lo tanto, cognoscitiva. Y asi, se 
arguye, del mismo modo que “no es conveniente curarse a si mismo 
recurriendo a los libros”, sino que “es preferible recurrir al experto 
en el arte”, asi es preferible la administration del Estado por parte de 
los expertos en el conocimiento de la ley. Pero inmediatamente se 
echa de ver por donde falla esta analogia de la politica y la medicina: 
en el caso de la medicina, el experto “nunca actua en contra de los 
principios —de la medicina— por motivos de amistad”, mientras que 
“los funcionarios y magistrados hacen a menudo muchas cosas por ren- 
cor o para ganar favor”. De alii que: 

“...si los.hombres sospecharan de los medicos, que estos estuvieran en 
connivencia con sus enemigos... en tal caso buscarian mas bien el trata- 
miento en los libros.” (Pol., Ill, 11, 1287a 38). 

Y es que lo que se exige del politico soberano, aquella virtud cuya 
difusion en el organismo social justifica una distribution de la sobera¬ 
nia, no es una cualidad de experto en el conocimiento de la ley, sino 
una disposition etica equivalente a la ley. Capaz, por tanto, de suplir- 
la en sus lagunas y, mas aun, de crearla en un acto equivalente a la 
primera institution de la “polis”. Un habito cuya posesion conlleve 


15 Pol., Ill, 11, 1287b 23. 

16 “Y parece no ser verdadera la analogia que arguye a partir de las artes-”, Pol., 

Ill, 11, 1287a 36-1287b. 
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la misma imparcialidad de la ley; es decir, el habito o virtud moral 
que el uso comun denomina justicia. 

El problema ha vuelto, pues, a ser ubicado en el verdadero centro, 
en la problematica que inspira a todo el libro III: <ique tipo de supe- 
rioridad es la que “justifica” la soberania? Porque: 

“Entre gentes semejantes e iguales no es conveniente ni justo para uno 
ser soberano sobre todos. . . ni siquiera cuando el soberano es superior en 
virtud, excepto en una cierta manera.” (Pol., Ill, 11, 1288a) 

Si, pues, alguna superioridad etica justifica la soberanfa sobre hom- 
bres libres e iguales (y esto debe admitirse si es que el gobierno rao- 
narquico es un gobierno “politico” y no “despotico”), esta superiori¬ 
dad no puede ser con respecto a cualquier virtud, ni de cualquier ma¬ 
nera. Es la virtud civica, que en forma generica puede ser identificada 
con la justicia legal; pero que conforma una superioridad aristocra- 
tica, en la medida en que se identifica con el “ethos” humano subjetivo. 

Puesto que “ley” y “perfeccion humana” no se identifican sin mas, 
pero tienden a identificarse en el ejercicio de la vida ciudadana, es 
natural una paulatina compenetracion entre ambas. El primer paso 
de este progreso lo constituye el de la virtud civica separada de la vir¬ 
tud “humana”; en este caso la virtud civica tiene un marcado sabor 
“juridicista”, extrinseco: es la virtud tipica del regimen republicano. 
La disposicidn de mera “obediencia a la ley”. Pero, como decimos, el 
ejercicio de la vida ciudadana determina una progresiva “intermixion” 
entre ambos “circulos” de valor: la virtud del hombre bueno y la del 
buen ciudadano. Es este el principio de la justa desigualdad politica. 

Bajo esta perspectiva debe entenderse la formula con la que Aris¬ 
toteles encabeza esta problematica etico-politica: “...la bondad del 
buen ciudadano y la del hombre bueno no son lo mismo en general; 
pero (jsera lo mismo la bondad de cierto buen ciudadano que la del 
hombre bueno?”. Habida cuenta del caracter eminentemente practico 
de la politica aristotelica, no puede minimizarse esta alusion a la sin- 
gularidad con que se realiza la perfeccion humana. Puesto que esta 
perfeccion es una virtud que predispone para actuar ctmforme a los 
intereses del todo (justicia legal), su participation —igual o desigual— 
entre los ciudadanos, constituye el presupuesto etico-social de toda 
constitucion justa absolutamente. Por eso cuando Aristoteles habla de 
“disposition natural” para las distintas formas constitucion ales, no se 
esta refiriendo a una “naturaleza” absolutamente anterior a todo co- 
nato de perfeccion ciudadano (no es un “estado de naturaleza” de tipo 
rousseauniano), sino a un substrato social ya cualificado eticamente 
por el ejercicio de la vida comunitaria. 
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El hombre es, pues, soberano, en la medida de su participation 
vivida en el principio legal. Es decir, en la medida de su excelencia 
ciudadana. Una consideracion superficial reputaria utopica o “idea- 
lista” la preferencia por el gobierno de los “mejores” (parece obvio 
que los mejores deban gobernar, pero idonde encontrarlos?, <Jcomo 
reconocerlos?, <ic6mo evaluar dicha excelencia?). Pero esa misma cri- 
tica esta impregnada de utopismo; porque los “mejores” no son, para 
Aristoteles, mejores “absolutamente” para una caracterizacion “teore- 
tica” del hombre, sino mejores en una determinada comunidad, o en 
un determinado estadio de su desenvolvimiento historico. Ni es esta 
virtud de la cual se habla, extrana al viejo concepto de la “arete” ho- 
merica; y de tal modo el poder “de hecho”, sustentado en la fuerza no 
siempre, ni necesariamente, esta desprovisto de “justificacion”. 

“... en cierta manera la virtud, cuando dene recursos, tiene de hecho un 
gran poder para usar la fuerza, y el partido mas fuerte siempre posee la 
superioridad en algo que es un bien.” (Pol., I, 2, 1255a 14) 

Por todo lo vis to ha de concluirse que la teoria aristotelica de las 
constituciones es mucho mas que un analisis legalista y formal de los 
principios constitucionales 17 : es, al contrario, un pensamiento que 
ancla en lo mas profundo de la realidad politica y, aun, sociologica 
e historica. En la aspiracion humana a la “vida buena y feliz” esta sub- 
yacente, y como esperando las condiciones para su plena expansion, 
esta corona del “ethos” virtuoso que es la virtud de la justicia legal: 

“Y por mas que este bien (humano) sea el mismo para el individuo y para 
la ciudad, es con mucho cosa mayor y mis perfecta la gestion y salvaguarda 
del bien de la ciudad.” (Et. Nic., I, 2, 1094b 8) 

,jC6mo extranarse de que no en todos los ciudadanos, o no en to- 
dos los estados, o no en todas las epocas, sea esta virtud igualmente 
participada por todos? Si la naturaleza provee la inclination a la vir¬ 
tud, pero no su perfeccion 18 , del mismo modo la pertenencia al Es- 
tado, a la “comunidad perfecta”, constituye solo el punto de arranque 
para este grado superior de excelencia. Los ciudadanos son. por defini¬ 
tion (“nominal” y “legalmente”) iguales, pero hay quienes son, valga 
la paradoja, “mas iguales que otros” en la realidad. Y esto esta referido 
al orden de la perfeccion y no al de la esencia. 

Federico Mihura Seeber 

17 “En el aspecto exclusivamente politico, es evidente que esa concepcidn radonalista 
y analltica (incluye el autor como prototipo a la teorfa constitutional de Aristdteles), que 
tiene en cuenta las modalidades extemas de la vida del Estado, fachada de una realidad 
mis profunda y rica, entierra elementos de verdad... pero se le escapa su esencia (de la 
sodedad polftica) E. Palagio, Teoria del Estado, Ed. Politica, Bs. As., p. 52. 



LA EXPERIENCE HUMANA Y LA INTENCIONALIDAD 
CONSTITUYENTE DEL HUSSERL IDEALISTA * 


I 

Husserl —incluso en su periodo idealista— y Sto. Tomas coinciden 
en que el punto de partida del conocer humano tiene que hallarse 
en la experiencia; mas aun, en la experiencia de los sentidos externos. 

Asi, encontramos en las Ideas relativas a una fenomenologia pura 
y una filosofta fenomenologica, mas conocidas por Ideen I (1913), que 
“El conocimiento natural empieza con la experiencia y permanece den- 
”tro de la experiencia. Dentro de la actitud teorica que llamamos ‘na- 
”tural’, queda, pues designado el horizonte entero de las indagaciones 
’’posibles con una sola palabra: es el mundo” l . 

En los entes del mundo encuentra corao inseparables el hecho y 
la esencia 2 , y muestra como estas pueden clasificarse en categorias 
o supremos generos. 

En el § 30, titulado “La tesis general de la actitud natural”, resu¬ 
me su posicidn diciendo: “La ‘realidad’ la encuentro (...) como es- 
’’tando ahi delante y la tomo tal como se me da, tambien como estando 
”ahi. N ingun dudar de datos del mundo natural, ni ningun rechazar- 
”lo, altera en nada la tesis general de la actitud natural” 8 . 

Pero una conversion radical de actitud se inicia subitamente en 
el § 31: “Cambio radical de la tesis natural. La «desconexioni>, la «co- 
locacion entre parentesis»”. Adopta —sin fundarla por el momenta— 
la duda universal como instrumento metodico 4 y llega a decir: “El 
’’intento de duda universal pertenece al reino de nuestra absoluta li- 
’’bertad: podemos intentar dudar de todas y cada una de las cosas, por 

* Comunicaci6n presentada en la Semana Tomista, de la Sociedad Tomista Argentina, 
Bs. Aires, agosto de 1974. 

1 Hemos utilizado la 2a. edic. castell., Mexico, 1962; § 1, p. 17. 

2 Op. cit., § 2, pp. 18/20. 

8 Op. cit., p. 69. 

4 Op. cit., p. 70. 
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’’firmemente convencidos que estemos de ellas, por seguros que este- 
”mos de ellas en una evidencia adecuada” B . Parece tratarse de un 
mero acto de libertad. 

Agrega: “Consideremos lo que se implied en la esencia de un acto 
’’semejante. Quien intente dudar, intenta dudar de algun «ser», o, 
’’predicativamente explicito, de un «jeso es!», «jasi sucede!», etc. (...) 
”Esto es, patentemente, transportable del dudar al intento de dudar. 
”Es, ademas, claro que no podemos dudar de un ser y en el mismo acto 
”de conciencia (...) hacer partlcipe de la tesis al sustrato de este ser 
”o tener conciencia de el con el caracter del «adelante». O, expresado 
”en forma equivalente: no podemos dudar y tener por cierta a la vez 
”la misma materia de ser. Asimismo, es claro que el intento de dudar 
”de algo de que tenemos conciencia como estando ahi delante aca- 
”rrea necesariamente cierta abolicidn de la tesis (...)”. Pero explica: 
“. . .No abandonamos la tesis que hemos practicado, no hacemos cam- 
”biar en nada nuestra conviccion (...). Y, sin embargo, experimenta 
”la tesis una modificacion —mientras sigue siendo la que es, la pone- 
”mos, por decirlo asi, «fuera de juego», la « desconectamos», la «coloca- 
”mos entre parentesisy>” 5 6 . Anade mas adelante: “Con referenda a 
”toda tesis podemos, y con plena libertad, practicar esta peculiar exoxi), 
”un cierto abstenerse de juzgar, que es conciliable con la conviccion no 
” quebrantada, y en casos inquebrantable, por evidente, de la ver- 
” dad ” 7 . 

Aclara enseguida que: “...nada se opone a hablar correlativa- 
“mente de colocar entre parentesis tambien por respecto a una obje- 
’’tividad susceptible de ser objeto de posicion {■■■)■ En este caso, se 
’’entiende es desconectable toda tesis referente a esta objetividad ” 8 . 

El § 32 lleva por titulo el de ‘‘La exoxr| fenomenoldgica”. Explica 
”que nos de por colocarlo entre parentesis”. Expresa luego que: “prac- 
”tico la «£xoxi) fenomenol6gica» que me cierra completamente todo jui- 
cia; se trata, pues, de una epoje limitada: “Ponemos fuera de juego la 
”tesis general inkerente a la esencia de la actitud natural. Colocamos 
’’entre parentesis todas y cada una de las cosas abarcadas en sentido 
’’ontico por esta tesis, asi, pues, este mundo natural entero, que esta 
’’constantemente «para nosotros ahi adelante» y que seguira estandolo 
’’permanentemente, como «realidad» de que tenemos conciencia, aun- 
”que nos de por colocarlo entre parentesis”. Expresa luego que: “prac- 
”tico la «ETToy v V] fenomenologica» que me cierra completamente todo jui- 
”cio sobre existencias en el espacio y en el tiempo”. 


5 Ibid. 

6 Op. cit., p. 71. 

T Op. cit., p. 72. 

8 Op. cit., pp. 72-3. 
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Termina el paragrafo diciendo: “El mundo entero, puesto en 
’’actitud natural, con que nos encontramos realmente en la experien- 
”cia, tornado plenamente «libre de teorlas», tal como se tiene real ex- 
’’periencia de el, como consta claramente en la concatenacion de las ex- 
’’periencias, no vale para nosotros ahora nada. [sic]; sin ponerlo a prue- 
”ba, pero tambien sin discutirlo, debe quedar colocado entre paren- 
’’tesis” 9 . 

En el § 33 nos introduce en “la conciencia pura” o “trascendental” 
como residuo fenomenologico. Porque cabria preguntarse r ;que queda 
a salvo despues de esa “desconexion” del mundo todo? El mismo dice: 
“iQue puede, en ejecto, quedar, cuando se ha desconectado el mundo 
”entero, contados nosotros mismos con todo cogitate?” (Sin duda, este 
“nosotros” y su “cogitare” aluden al yo natural y a los pensamientos 
como actos de un yo natural). 

Explica enseguida que no se trta, como algbn lector podrra creer, 
de una desconexion del mundo como hecho, como existencia, para que- 
darnos con el mundo como eidos 10 . Dice claramente: .. no vamos 

”a seguir ese camino. No se halla en la direction de el nuestra meta, 
”que podemos formular tambien como la conquista de una nueva re- 
”gion del set, hasta aqui no deslindada en lo que tiene de propio, y 
”que, como toda autentica region, es una region de ser individual” n . 

Explica el procedimiento para acceder a esta region: “Mantene- 
”mos (...) la mirada firmemente dirigida a la esfera de la conciencia 
”y estudiamos lo que encontramos de inmanente en ella (...); la so- 
’’metemos a un analisis esencial y sistematico (...). Lo que nos hace 
’’falta absolutamente es una cierta vision general de la esencia de la 
”conciencia en general” 12 . 

Agrega que llegara hasta lo que se ha propuesto, “ a saber, la vi- 
”sion de que la conciencia tiene de suyo un ser propio, que, en lo que 
”tiene de absolutamente propio no resulta afectado por la descone- 
”xion fenomenoldgica. Por ende, queda este ser como ‘residuo feno- 
’’menologico’, como una region del ser, en principio sui generis, que 
’’puede ser de hecho el campo de una nueva ciencia —de la fenomeno- 
’’logla” 13 . 

Mas adelante, en el cap. VI trata de la.v reducciones jenomenolo- 
gicas: de la naturaleza y de los otros espiritus; del propio yo natural; 
de la trascendencia de Dios; de la trascendencia de lo eidetico, y por 


9 Op. cit ., p. 74. 

10 op. cit., p. 75. 

11 Ibid. 

!2 Op. cit., p. 76. 
is Ibid. 
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tanto de la logica pura como mathesis universalis y, por ultimo, de las 
disciplinas eidetico-materiales. 

Quien leyera solo esta obra de Husserl, y la leyera sdlo hasta los 
paragrafos 32 y 33 (epoje y “conciencia pura”), podrxa creer que la 
“desconexion” de todo el mundo objetivo o “puesta fuera de juego” 
de toda tesis a el referente, es, como lo dice repetidamente Husserl en 
el § 31, un puro acto de libertad, algo que pertenece a nuestro libre 
albedrio y que, entonces, apareceria como inmotivado, casi como un 
juego “a ver que sale”. 

Pero quien ya haya leido antes las Investigaciones logicas (ed. 
1913) 14 , y su obra, dictada en 1907, Die Idee der Phanomenologie. 
Fiinf Vorlesungen 15 ; quien continue leyendo las Ideen I mas alia de 
los §§ 31 a 33; quien consulte, sobre todo, sus Meditations cartesien- 
nes 16 , vera que no es asi: no se trata de un acto de pura libertad, 
sino que Husserl se vio constrenido a hacerlo por: a) una teoria 
peculiar de la sensacion externa; b) un deseo de absoluta indubita- 
bilidad, y, c) una exigencia de comenzar la filosofia por una evidencia 
apodictica de alcance no ya esencial ni existencial-posible, sino exis- 
tencial-actual. Iremoslo viendo: 

a) Peculiar teoria de la sensacion externa: 

Segun Husserl —restos, sin duda, de su formation psicologista 
y quiza, influencia de Hume— en la sensacion externa se dan ciertos 
datos hyleticos que no son intencionales ni intencionados de por si: 
son elementos “reales” de la conciencia. De ellos —datos de color, de 
forma, etc.— deben distinguirse cuidadosamente el color o la forma 
del objeto aparente, y aun este color y esta forma del objeto aparente 
no aseguran la realidad en-si del objeto que aparece. Solo “animados” 
por un acto intencional, aquellos datos hyleticos funcionan como sig- 
nos de las cualidades sensibles del objeto aparente. 

Husserl, en sus Investigaciones logicas 17 establece una “... an- 
’’titesis entre percepcion adecuada (o intuition en sentido mas estric- 
”to), cuya intencion perceptiva se dirige exclusivamente a un conte- 
”nido presente en realidad en ella, y la percepcion inadecuada, mera- 
”mente supuesta, cuya intencion no encuentra su cumplimiento en el 
’’contenido presente, antes bien, constituye a traves de el la presencia 
’’personal de algo trascendente, como siempre unilateral y presunti- 
”va. En el primer caso, el contenido de la sensacion es a la vez el 


14 Investigaciones Ldgicas, 2a. edic. castell., Rev. de Occid., Madrid, 1967, 2 vol. 

15 M. Nijhoff, Haag, 1950. 

16 Paris, Vrin, 1953. 

17 T. 2, Ap^ndice, n. 6, p. 567. 
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"objeto de la perception (■■■). En el segundo caso diferencianse el 
’’contenido y el objeto. El contenido representa lo que no reside en 
”el mismo, pero queda «expuesto» en el, y es, por ende, analogo a el 
”en cierto sentido (...), como por ejemplo, el color de un cuerpo al 
’’color de la sensacion”. 

Poco mas adelante expresa: “Los contenidos de color, de forma, 
’’etc., de la sensacion (vividos) que tenemos en cambio incesante en 
”la intuicion imaginativa de los «Campos Eliseos» de Bbcklin y que, 
’’animados por el caracter de acto de la imaginacion, toman la forma 
”de la conciencia del objeto imaginative, son elementos reales de esta 
’’conciencia. Y no existen de un modo puramente fenomenico e in- 
’’tencional, sino realmente. Como es natural, no se debera pasar por 
’’alto que real no quiere decir existente fuera de la conciencia, sino no 
’’meramente mentado” iS . Aunque en este ultimo pasaje hable de 
’’contenidos de color, de forma, etc.” correspondientes a la “intuicion 
imaginativa”, lo mismo cabe decir de aquellos contenidos cuando per- 
tenecen a la percepcion externa. 

Ya lo habia dicho antes, en la Inv. VI, § 58 19 , llamando, a esos 
contenidos, contenidos primarios, fundamento de todos los demas. 

Finalmente, en Ideen I, § 85 20 , Husserl expone: “Ya indicamos 
’’anteriormente (. . .) que la intencionalidad, prescindiendo de sus 
’’enigmaticas formas y grados, se asemeja a un medio universal que 
’’encierra en si todas las vivencias, incluso aquellas que no se caracte- 
’’rizan como intencionales. En el piano de nuestras consideraciones 
”en que nos mantenemos hasta mas adelante y que se abstiene de des¬ 
cender a las oscuras profundidades de la conciencia ultima que cons- 
"tituye la temporalidad de todas las vivencias, tomando estas en cam- 
”bio segun se ofrecen, como procesos temporales unitarios en la re- 
’’flexion inmanente, tenemos que distinguir en principio lo siguiente: 

“1. Todas las vivencias designadas en las Investigaciones logicas 
’’como «contenidos primarios». 

”2. Las vivencias o elementos de las vivencias que llevan en si lo 
’’especifico de la intencionalidad. 

”A las primeras pertenecen ciertas vivencias por su sumo genero 
’’unitarias y «sensibles», los « contenidos de la sensacion», como datos 
”de color, datos de sonido, datos del tacto, etc., etc.; que ya no con- 
’’fundiremos [sic] con las notas de las cosas que aparecen, el color, la 
’’aspereza, etc., sino que, antes bien, se «exhiben» vivencialmente por 
’’medio de aquellos datos. Igualmente, las sensaciones o sentimientos 


18 T. 2, ApSndice, n. 8, p. 571. 

19 T. 2, pp. 504-5. 

20 Edic. cit., pp. 202-7. 
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’’sensibles de placer, dolor, cosquilleo, etc. y tambien elementos sen- 
’’sibles de la esfera de los impulsos. Encontramos semejantes datos 
’’concretos de las vivencias como componentes de vivencias concretas 
”mas amplias, que en conjunto son intencionales, siendolo de tal suer- 
”te que sobre esos elementos sensibles hay una capa, por decirlo asi, 
< ‘«animadora», que les da sentido (...), capa mediante la cual se pro- 
”duce de lo sensible, que en si no tiene nada de intencionalidad, justo 
”la vivencia intencional concreta (...). En todo caso, en el dominio 
’’fenomenologico entero (...) desempena un papel dominante estas 
’’notable dualidad y unidad de la uXt] sensible y de la intencio- 

”nal (...). Hemos menester (...) de un nuevo termino que exprese 
”por entero la unidad de la funcion y para ello elegimos la expresion 
”de datos hyleticos, materiales o tambien simplemente de materias. 
”Alli donde se trata de despertar el recuerdo de viejas expresiones 
”(...) decimos materias sensibles”. 

En suma, entre el polo subjetivo del yo y el polo objetivo del 
objeto sensible “aparente” se dan, como mediadores, los contenidos 
primarios, datos hyleticos o materias sensibles, elementos “reales” de 
la conciencia, no de por si intencionales ni intencionados, y que solo 
“animados” por ulteriores actos noeticos funcionan como signos —for- 
males, diriamos quiza, en el lenguaje de Juan de Santo Tomas— en 
que se “exhiben” las cualidades sensibles de los objetos. 

He aqui una indudable mediatez que quita a la sensacion exter¬ 
na su caracter intencional propio y su intuicidn directa —sin “especies 
sensibles expresas”— de la cosa misma en sus cualidades objetivas. A1 
admitir esos intermediaries, Husserl esta mas cerca de Suarez, quien 
admite una especie sensible expresa en los sentidos externos, que de 
Sto. Tomas, que lo niega, al decir: “el conocimiento de los sentidos 
“exteriores se perfecciona por la sola inmutacion del sentido por lo 
“sensible: el cual sentido, gracias a la forma que en si se imprime por 
“lo sensible, siente; pero de ninguna manera el sentido exterior forma 
“para si alguna forma sensible: esto lo hace la potencia imaginativaj 
”cuya forma es de algun modo semejante al verbo del intelecto” 2X . 

A esta primera mediacidn entre la sensacion y el objeto se anade 
en Husserl la dubitabilidad de la existencia de este, al que llama “apa¬ 
rente”, quiza por influencia del realismo mediato que se creia inevi¬ 
table por los preconceptos cientificos —fisicos y psicologicos— intervi- 
nientes en el problema: una cosa serf a el ente sensible tal como lo per- 
cibimos, coloreado, sonoro, etc., y otro el mismo ente en si, reducido 
a particulas y a movimientos mecanicos. Choque entre el Lebenswelt 
y el mundo de la Fisica, que terminara, para Husserl en su ultimo 
periodo, con la admision de la primacia del primero. 


21 Quodl. 5, art. 9, ad 2. 
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b) Deseo de absoluta indubitabilidad: 

Ya hacia el final de las Investigaciones logicas, por lo menos tal 
como se vienen publicando desde su segunda edicibn de 1913, Husserl 
muestra que su viraje hacia el idealismo es provocado por un deseo 
de absoluta indubitabilidad del conocimiento, propiedad de que ca- 
recia la perception intencional del mundo externo. 

Por eso Husserl, en la citada obra, luego de distinguir —como ya 
vimos— entre percepcion adecuada e inadecuada, dice: “Puedo dudar 
”de la verdad de la percepcion inadecuada, que da una mera perspec- 
”tiva; el objeto intencional no es inmanente al acto aparente; la in¬ 
tuition existe, pero el objeto mismo que esta destinado a cumplirla 
”no es una sola cosa con ella. rComo podria ser evidente para mi que 
’’existe? Por otra parte, no puedo dudar de la percepcion adecuada, 
’’puramente inmanente, justamente porque en ella no queda resto de 
’’intention que necesite cumplimiento. Esta cumplida toda intention, 
”o la intencion en todos sus momentos. O, como tambibn podemos 
’’expresarlo: en esta percepcion el objeto no es meramente supuesto 
“como existente, sino a la vez dado el mismo y realmente presente en 
’’ella, y exactamente como aquello que es supuesto. Si pertenece a la 
’’esencia de la percepcion Adecuada que el objeto intuido mismo sea 
’’real y verdaderamente inherente a ella, esto se expresa de otra mane- 
”ra diciendo: solo la percepcion de las propias vivencias reales es in- 
”dudablemente evidente” 22 . 

En Ideen I, § dc, precisa 23 : “Si (...) se trata como aquf, de la 
’’percepcibn de cosas, entonces es inherente a su esencia ser percepcion 
”que matiza o escorza; y, correlativamente, es inherente al sentido de 
’’su objeto intencional, de la cosa en cuanto dada en ella, ser percep¬ 
tible sblo por medio de percepciones de tal indole, o sea, de percep- 
"ciones que matizan o escorzan”. Agrega en el § 44 24 : “.. .A la per- 
’’cepcion de cosas es inherente, ademas (...) una cierta inadecuacion. 
”Una cosa sblo puede darse «por un lado» y esto no quiere decir sblo 
’’incompletamente, o imperfectamente en un sentido cualquiera, sino 
”justo lo que impone la exhibicion por medio de matices o escorzos 
’’(...). En general, (...) todo ser trascendente (...) sblo puede 
’’llegar a darse de un modo analogo al de la cosa, o sea, sblo por me- 
”dio de apariencias (...). Es tambien evidente que los contenidos 
’’mismos de la sensacibn que matizan o escorzan, y entran como ingre- 
’’dientes en la vivencia de la percepcibn de cosas, funcionan a buen 
’’seguro como matices o escorzos de algo distinto de ellos, pero no se 


22 T. 2, Ap&idice, n. 6, p. 567. 

23 Edic. cit., p. 99. 

24 Edic . cit., pp. 99-103. 
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”dan ellos mismos a su vez por medio de matices o escorzos”. Reconoce 
mas adelante que tambien las vivencias inmanentes no son nunca com- 
pletamente percibidas; pero sostiene que tal imperfeccion es esencial- 
mente distinta de la que radica en la “esencia de la percepcion «tras- 
cendente», porque la cosa, en £sta, se da “solo por medio de apa- 
riencias”. 

De manera que lo que hace dubitable la existencia del ente tras- 
cendente, para Husserl, en definitiva, no es su darse por partes (puedo 
ver una casa por el frente; pero ver, sin embargo, la casa, porque el 
frente es una parte suya), sino su supuesto darse por apariencias, esto 
es, por medio de los ya nombrados contenidos primarios o de sensa¬ 
cion;, o datos hyleticos, que serian distintos, como cosa a cosa, de las 
cualidades del objeto trascendente o aparentemente tal. En suma, esta 
segunda causa de la epoje —el deseo de absoluta indubitabilidad— se 
reduce, en el fondo, al primero: a la peculiar concepcion husserliana 
de la sensacion externa; al supuesto mediatismo de tal percepcion 
sensorial. 

Y sus consecuencias seran tales, que verifican lo que previera el P. 
Joseph de Tonquedec en su obra La critique de la connaissance 28 : 
“Que se tenga cuidado, por tanto: por la descalificacion del humilde 
’’conocimiento sensible, algo universal ha sido afectado: la nocion mis- 
”ma de conocimiento. La caducidad de una de nuestras facultades las 
’’marca a todas, quierase o no, de sospecha. A partir de alii, y en virtud 
"de esa sacudida inicial, hemos visto quebrarse, unos despues de otros, 
"todos los sostenes a los que un realismo inconsecuente trataba de 
"adherirse. Una salida nos queda: retroceder hasta el primer anillo de 
"esta cadena de errores, y, quebrarlo desde el comienzo, retomando 
"pura y simplemente la nocion tomista de conocimiento, y aplicarla, 
"sin restringirla, a la sensacion externa”. Es decir —agregamos noso- 
tros— ver en la sensacion externa, tambien, un “fieri aliud in quantum 
aliud”, en que, “sensus in actu est (fit) sensibile in actu”: lo inmedia- 
tamente dado en la sensacion externa son las cualidades de la cosa mis- 
ma. Yo los veo a Uds.; no los “constituyo” como entes presuntos a tra- 
ves de un telon de “subjetivos” datos hyleticos. 

Husserl, por su descalificacion de la sensacion externa, llega a 
decir: “Toda percepcion inmanente garantiza necesariamente la exis- 
"tencia de su objeto (...). Por el contrario, es inherente (...) a la 
"esencia del mundo de las cosas, que en ninguna percepcion, por per- 
"fecta que sea, se de dentro de su dominio absoluto, y con esto se ha- 
"11a en relacion esencial el que toda experiencia, por vasta que sea, 
"deje abierta la posibilidad de que lo dado, a pesar de la conciencia 


25 2a. edic., Paris, Beauchesne, 1929, p. 90. 
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’ constante de su estar presente en si mismo, en su propia persona, no 
”exista (...). Frente a la tesis del mundo, que es una tesis «contin- 
”gente», se aha, pues, la tesis de mi yo puro y de la vida de este yo, 
”que es una tesis «necesaria», absoluta, indubitable” (Ideen I, § 46) 26 . 

Y esto nos lleva ya a la tercera razon de la epoje: 

c) Exigencia de una evidencia apodictica, de valor existencial- 
aCtual, como punto de partida de la filosofia: 

En Medidations cartesiennes, Husserl parece reclamar, como prin- 
cipio de la filosofia, una evidencia apodictica de valor existencial-ac- 
tual. Si se tomara la palabra “apodictica” en el sentido de necesaria, 
la unica proposicon estrictamente apodictica con valor existencial- ac¬ 
tual es la de “Dios es”; pero ello es inmediatamente evidente “in se”, 
no “quoad nos”. Mas ocurre que por momentos Husserl habla de 
“apodictico” en el sentido de indubitable y, en esos limites, no sobre- 
pasaria las exigencias estudiadas en el punto anterior. 

Dice, empero, en la obra citada 27 : “Es necesario dilucidar la 
’’expresion certeza absoluta, o, lo que viene a ser lo mismo, la indubi- 
’’tabilidad absoluta (. . .). Las evidencias imperfectas son unilaterales, 
’’relativamente oscuras, indistintas al modo en que las cosas o los “he- 
”chos” son dados por ellas “en si mismos”. La «experiencia» esta alii, 
”por tanto, viciada por elementos de intencion significante no llenados 
“[remplis ] todavia por una intuicion correspondiente. El perfecciona- 
’’miento se opera entonces en una progresion sintetica de experiencias 
"concordantes (...), en la que esas intenciones significantes alcanzan 
”el estado de experiencia real que las confirma y llena. La idea corres- 
’’pondiente de perfeccion seria la idea de evidencia adecuada, sin que 
’’investiguemos si, en principio, esta idea esta o no situada en lo in- 
’’finito”. 

“Aunque esta idea no cese de guiar las preocupaciones cientificas, 
”otro tipo de perfeccion de la evidencia reviste a los ojos del sabio una 
’’dignidad mas alta (...). Se trata de la apodicticidad. La apodictici- 
”dad puede, segun los casos, pertenecer a evidencias inadecuadas. Po- 
”see una indubitabilidad absoluta de un orden especial y bien deter- 
’’minado, la que el sabio atribuye a todos los principios (...)• El ca- 
’’racter fundamental de esta evidencia debe ser descripto como sigue: 

”En cada evidencia, el ser o la determinacion de una cosa es cap- 
”tado por el espiritu en si mismo, en el modo de «la cosa misma» y 
”con la certeza absoluta que este ser existe, certeza que excluye por 
’’tanto toda posibilidad de dudar (. . .) ; una evidencia apodictica tie- 


26 Edic, cit. f pp. 104-107. 

27 Paris, Vrin, n. 6, 1953, pp. 12-14. 
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”ne la particularidad de no ser solamente, en general, certeza de la 
’’existencia de las cosas o “hechos” evidentes: se revela al mismo tiem- 
”p° (• • •) como la inconcebibilidad absoluta de su no-existencia”. 

Este texto parece exigir de la “evidencia apodictica” algo mas que 
la indubitabilidad: exige la inconcebibilidad de lo que la contradiga. 

Ahora bien: para Husserl la evidencia de la existencia del mundo 
no es apodictica 28 : “...esta claro que la experiencia sensible uni- 
’’versal, en cuya evidencia el mundo nos es perpetuamente dado, no 
’’podria ser considerada sin mas como apodictica, es decir, como ex- 
’’cluyendo de manera absoluta la posibilidad de dudar de la existencia 
"del mundo, es decir, la posibilidad de su no-existencia. Una experien- 
”cia inividual puede perder su valor y verse degradar a simple aparien- 
”cia. Mas aun, todo conjunto de experiencias cuya unidad podemos 
’’abrazar, puede revelarse como simple apariencia y no ser sino un 
”«sueno coherente»”. Dejemos de lado algunas imperfecciones tecnicas 
de este pasaje, y el hecho de la admision de la posibilidad de que toda 
la experiencia del mundo sea un “sueno coherente”. (El concepto 
de sueno, <jno implica por esencia la existencia real y no sonada de un 
sonador, que no sea “yo puro”, sino cuerpo imaginante y senciente, 
lo que a su vez implica la existencia total del mundo de los cuerpos?). 

Sigamos con Husserl. Se cree este obligado a concluir lo siguiente: 
“Hagamos aqui, siguiendo a Descartes, la gran vuelta sobre si mismo 
”que, correctamente efectuada, lleva a la subjetividad trascendental: 
”la vuelta sobre el ego cogito, dominio ultimo y apodicticamente cier- 
”to sobre el cual debe ser fundada toda filosofia radical (...)• Si, co- 
”mo puedo hacerlo libremente (...)> me abstengo de toda creencia 
’’empirica, de modo que la existencia del mundo empirico no sea mas 
’’valida para mi, esta abstencion es lo que es, y queda incluida en toda 
”mi vida perceptiva (...); esta universal desvalorizacion, esta «inhibi- 
”cion» de todas las actitudes que podemos tomar respecto del mundo 
’’objetivo (...) o (...), como se acostumbra a decir, esta «Iicoxt| fe- 
”nomenol6gica» (...) no nos colocan ante una pura nada. Lo que, 
”por el contrario, deviene nuestro (...) es mi vida pura con el con- 
”junto de sus estados vividos puros y de sus objetos intencionales” 2 ®. 

Hagamos una observacion esencial: seria un error creer que este 
acceso a un “yo puro’’ equivale a quedarse con las actividades pura- 
mente espirituales —inteligencia y voluntad— del hombre y dejar de 
lado las sensibles. No hay tal: el “yo puro” husserliano no solo incluye 
actos intelectivos y volitivos sino tambien toda la corriente temporal 
de las vivencias sensibles e imaginativas, s61o que consideradas como 
“independientes” de todo yo natural en el mundo y de toda vivencia 


28 Meditations carttsiennes, n. 7, edic. cit., p. 1)5. 

29 Op. cit. f n. 8, pp. 16-18. 
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psiquica adscripts a ese yo en el mundo. Ocurre asi que, por un proce- 
dimiento meramente Idgico —abstencion, epoje— cree Husserl que 
accede a una esfera realmente independiente de “vida pura”, como si 
la mera “desconexion” signijicada, pensada equivaliera a una “desco¬ 
nexion” ejercida, real, efectiva. Es evidente que una desconexion efec- 
tiva con el mundo no nos haria acceder a ningiin yo trascendental sino 
a la inconsciencia del anestesiado, o, mejor, a la muerte. Es muy co- 
modo “desconectar” el mundo y el yo natural y quedarse, sin embargo, 
con los datos hyleticos de la sensacion y de la imaginacion, con la con- 
siguiente temporalidad inmanente y con la llamada “genesis pasiva”, 
sin preguntarse antes si las “indubitables” vivencias inmanentes no 
dependeran realmente del influjo del mundo y de nuestro cuerpo co¬ 
mo «substractum». 

Dice Husserl: “Si yo considero en su pureza lo que, por la libre 
“exoxii respecto de la existencia del mundo empirico, se ofrece a mi 
’’mirada, sujeto meditante, capto un hecho significativo: ocurre que 
”yo mismo y mi vida propia permanecen intactas [sic] (...) sea lo 
”que fuere de la existencia o de la no-existencia del mundo, y cual-^ 
’’quiera que sea el juicio que emita sobre este tema (.••)• Para mi, su- 
”jeto meditante, ubicado y persistido en la exoxri, y poniendome asi 
"como fuente exclusiva de todas las afirmaciones y de todas las justifi- 
’’caciones objetivas, no hay ni yo psicologico, ni fenomenos psiquicos 
”en sentido de la psicologia, es decir, comprendidos como elementos 
’’reales de entes humanos. Por la exoxri fenomenologica, reduzco mi yo 
’’humano natural y mi vida psiquica —campo de mi experiencia psi- 
’’cologica interna— a mi yo trascendental y fenomenologico. El mundo 
’’objetivo que existe para mi (...) toma todo. su sentido y todo su 
’’valor existencial en mi; los toma de mi yo trascendental” 80 . 

Cabria aqui anotar que el sentido y valor de la ultima y terminan- 
te frase citada depende del que se de al verbo “toma”: si por “toma” 
se quiere decir “es reconocido en acto”, nada habria que objetar, pero 
estariamos en un realismo; pero si por “toma” se entiende “recibe”, 
entonces estamos en un inaceptable —como veremos— idealismo cons- 
tituyente. 

Pasa luego Husserl al concepto de trascendencia del mundo 81 : 
“Este concepto de trascendental y su correlativo, el concepto de tras- 
’’cendente, deberemos obtenerlos exclusivamente en nuestra propia 
’’mostracion filosofica. Notemos que, aunque el yo reducido no es una 
’’parte del mundo, de igual manera, el mundo y los objetos del mundo 
”no son partes reales de mi yo. Esta trascendencia pertenece al sentido 
’’especifico del ser del mundo, aunque no podamos dar a ese «mundo» 

30 op. cit n. 11, p. 21. 

31 Op. cit., n. 11, pp. 22-3. 
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”y a sus determinaciones ningun otro sentido que el que extraemos de 
’’nuestras experiencias, representaciones, pensamientos, juicios de va- 
”lor y acciones; de igual manera, no podemos justificar la atribucion 
”a ese mundo de una existencia evidente sino partiendo de nuestras 
’’propias evidencias y de nuestros propios actos. Si esta «trascendencia» 
”de inherencia irreal (irreellen Beschlossenseins) pertenece al sentido 
’’propio del mundo, entonces el yo mismo, que lleva en si al mundo a 
’’titulo de unidad de sentido y que por ello mismo le es una premisa 
’’necesaria, ese yo se llama trascendental en el sentido fenomenoldgico 
”de este termino. . 

Es decir, que la “trascendencia” del mundo es un sentido puesto 
por el yo trascendental. Por eso, Husserl, en el paragrafo 12 de la obra 
citada 31bia , dice que no se trata de abandonar la idea cartesiana de 
una justificacion de todas las ciencias en la subjetividad trascendental; 
pero que “en lugar de utilizar el ego cogito como una premisa apodic- 
’’ticamente cierta para raciocinios que deberian llevarnos a una subje- 
“tividad trascendente, llevaremos nuestra atencion sobre lo siguiente: 
”a los ojos del filosofo que medita, la £w>X T 'l fenomenologica libera una 
esfera nueva infinita de existencia , que puede ser alcanzada por una 
’’experiencia nueva, la experiencia trascendental”. 

Se refiere luego, en el paragrafo 14 a La corriente de las “cogit- 
tiones”. “Cogito” y “cogitatum”, y dice al final del mismo: “Por una 
"parte, tenemos datos que pertenecen al «mundo», al mundo puesto 
”como existente, concebidos como elementos psfquicos del hombre. 
”Por el otro lado, incluso con datos paralelos y de contenido identico, 
”no existe nada de tal; el mundo, en la actitud fenomenologica, no es 
”una existencia, sino un simple fenomeno” 32 . 

Lo que ocurre entonces es que las actividades cognoscitivo-apre- 
hensivas de nuestro yo fisico-espiritual pasan a ser concebidas como 
otras tantas actividades constituyentes emanadas del “yo trascenden¬ 
tal”, y asi resulta muy fdcil “constituir” un mundo, los otros yos, las 
obras de cultura, etc., ya que, en realidad, se esta describiendo un pro- 
ceso de conocimiento, no de creacion, no una autentica genesis, aun- 
que asi lo llame Husserl. 

Distingue, en efecto, Husserl, una genesis activa y una pasiva 83 , 
diciendo: “Preguntemonos, en cualidad de sujetos posibles que se re- 
’’fieren al mundo, cuales son los principios universales de la genesis 
”constitutiva. Se presentan bajo dos formas fundamentals: principios 
”de la genesis activa y principios de la genesis pasiva. En el primer ca- 
”so el yo interviene como engendrante, creador y constituyente me- 


31 bis Pp. 23-4. 

Op. cit., p. 27, “in fine”. 
83 Op. cit., n. 38, pp. 65-7. 
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’’diante los actos especificos del yo. Todas las funciones de la razon 
’’practica [sic] en el sentido amplio del termino, le pertenecen. En 
”este sentido, la razon logica es, tambien ella, practica (...). Mien- 
”tras que estas actividades cumplen sus funciones sinteticas, la sintesis 
’’pasiva, dandoles «la materia», continua desarrollandose. La cosa dada 
”en la intuicion pasiva continua apareciendo en la unidad de la in- 
"tuicion (•••)• Pero esta ultima sintesis tiene su ‘historia’, que se ma- 
’’nifiesta en ella misma. Es gracias a una genesis universal que yo pue- 
”do, yo, el ego, y desde la primera mirada, tener la experiencia de 
"una ‘cosa’ (...). Se dice con razon que en nuestra primera infancia 
” (Vtuvo infancia el trasmundano ‘yo trascedental’P) hemos debido 
’’aprender a ver las cosas y que tal aprendizaje debe preceder, desde 
”el punto de vista genetico, todos los otros modos de tener conciencia 
”de las cosas. El campo de la percepcion que encontramos «dado» en 
’’nuestra «primera infancia» no con tiene por tanto nada de aquello 
”que una simple mirada podria explicitar en «cosa» (...); podemos, 
”el ego meditante puede, hundirse en el contenido intencional de los 
’’fenomenos mismos de la experiencia, y encontrar alii ‘reenvios’ in- 
’’tencionales que llevan a una ‘historia’; estos reenvios permiten reco- 
’’nocer en estos fenomenos ‘residuos’ de otras formas que les preceden 
’’esencialmente 

“Pero; aqui, encontramos las leyes esenciales de una constitucion 
’’pasiva de sintesis siempre nuevas que, en parte, precede a toda acti- 
’’vidad [sic] y, en parte, la comprende [sic]; encontramos una genesis 
’’pasiva de las apercepciones multiples, como formaciones persistentes 
”de habitus, que aparecen al yo central como datos ‘totalmente hechos’ 
”y que, volviendose actuates, afectan al yo e inclinan a la action. Gra- 
’.’cias a estas sintesis pasivas (que engloban tambien la obra de la sinte- 
”sis activa) el yo esta siempre rodeado de «objetos»”. 

II 

Hemos ido exponiendo, a medida de nuestro desarrollo de las 
ideas de Husserl, algunas objeciones criticas; es hora ya de agruparlas 
y de completarlas en una critica general. La resumiremos en los si- 
guientes puntos: 

1) La hipbtesis del mundo como “sueno coherente” es absurda. 
Absurda subjetivamente, pues no advierte la esencial dependencia de 
todo sueno, de un sonador dotado de u n cuerpo senciente e imaginati¬ 
ve. Un espiritu pure no puede sonar. Mas, si para sonar, hay que tener 
sentidos, y, para ello, cuerpo, no se puede eliminar el mundo todo de 
los cuerpos so pretexto de cualesquiera suenos. Absurda objetivamen- 




42 


Juan Alfredo Casaubon 


te, porque los conceptos de sueno, ilusion, alucinacion, son conceptos 
de algun modo privativos (como el de ceguera): suponen el concepto 
y la realidad de la autentica sensacion, y le quitan algo. Donde todo 
fuera sueno ilusion o alucinacion —hipotesis absurda, como la vimos, 
pues tales fenomenos solo pueden darse en reales entes corporeos, sen- 
cientes e imaginativos— nada seria reconocido como sueno, ilusion ni 
alucinacion. (Conf. E. Gilson, El realismo metodico. Vademecum del 
realista principiante , n? 21; A. Millan Puelles, La estructura de 
la subjetividad. Introduccion: Realidad, apariencia y subjetividad) 84 . 
Husserl no “pone entre parentesis” el mundo por un mero acto de li- 
bertad, sino por una deficiente concepcion de la sensacion externa, 
mediatista: los “datos hyleticos”. 

2) La epoje es, pues, innecesaria. El “yo pienso” es, si, una “cog- 
nitio certissima” (Sto. Tomas); pero no es verdad apodictica, sino 
asertorica, porque no es necesario que yo piense, aunque si es necesario 
que mientras pienso, efectivamente piense, y por ello se que existo; y 
no podria formularse sin un previo conocimiento directo, cuyo objeto 
son los entes mundanos. 

3) Como ya lo viera Maritain en Les Degres du Savoir 35 , una 
actitud refleja, segunda, no puede “anular” la primera, directa, ni dar 
razon del contenido de ese nuestro conocimiento primero y directo. 
Los centros subjetivos a que se va llegando por reflexion no pueden 
ser transformados en origen de los contenidos directos. Ya lo dijo Gil¬ 
son en su citado libro: “Entre todos los metodos, el mas peligroso es 
“el «metodo reflexivo»: el realista se contenta con la reflexidn. Cuando 
“la reflexion se convierte en metodo, ya no se limita a ser una refle- 
“xion inteligentemente dirigida, sino que pasa a ser una reflexion que 
“constituye a lo real, en cuanto que su orden se convierte en el orden 
“de lo real. El metodo reflexivo, cuando se mantiene fiel a su propia 
“esencia, supone siempre que el ultimo termino de la reflexion es tam- 
“bien el primer principio de nuestro conocimiento; de donde resulta, 
“naturalmente, que el ultimo termino del analisis debe contener vir- 
“tualmente la totalidad de lo analizado, y, en fin, que lo que no puede 
“volver a encontrarse partiendo del ultimo termino de la reflexion, o 
“no existe o puede ser legitimamente tratado como no existente. Asi 
“es como el idealista se ve obligado a excluir del conocimiento, e in- 
“cluso de la realidad, aquello sin lo cual el conocimiento no existi- 
“ria 36 . La “constitucion” husserliana es asi, reconstitution de lo ya 


34 e. Gilson, Op . cit 2a. edic. castell., Rialp, Madrid, 1952, p. 159. A. Millan Puelles, 
Op. cit., Rialp, Madrid, 1967, pp. 16-76. 

85 5a. edic., Descl^e, Paris, 1958, p. 196. 

36 E. Gilson., Op. cit., Vademecum, n. 19, p. 158. 
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unitariamente dado en el conocimiento directo. Con razon dice Sto. 
Tomas: “Las primeras cosas entendidas son las cosas fuera del alma, 
”hacia las cuales es llevado primariamente el intelecto al entender. 
”Lo segundo entendido se llama intenciones que se siguen del modo 
”de entender; a esto segundamente entendido el intelecto lo entiende 
”en cuanto reflexiona sobre si mismo, entendiendo que entiende y 
”el modo segun el cual entiende 37 . 

4) Una epoje y unas reducciones meramente signijicadas, pen- 
sadas no pueden engendrar ni revelar una autentica independencia 
entitativa y gnoseologica del “ego cogito” como “yo trascendental”. 

5) La admision de una genesis pasiva y de una historia en el “yo 
trascendental” revela que este, sucesivo y en parte pasivo ante la da- 
titud de los objetos, no tiene sino una “distinctio rationis” respecto 
del yo natural: es el mismo yo natural. 

6) En el “yo”, trascendental o no, no se halla la razon suficiente 
de: a) el ejercicio; b) la especificacion de sus actos cognoscitivos di- 
rectos, pues no precontiene virtual ni formal-eminentemente lo que 
“proyecta” en forma de mundo. Como no somos por identidad for¬ 
mal, ni por identidad causal ni por identidad radical 88 el objeto. 
tenemos que llegar a “serlo” intencionalmente por informacion desde 
el objeto mismo. Por eso dice Sto. Tomas: “Todo conocimiento es 
’’segun alguna forma que en el cognoscente sea el principio del cono- 
’’cimiento. Tal forma, empero, puede considerarse doblemente: de 
”un modo, segun la existencia que tiene en el cognoscente; de otro 
’’modo, segun el respecto que tiene hacia la cosa de la que es seme- 
’’janza. Segun el primer respecto, hace al cognoscente que conozca en 
”acto [ejercicio]; segiin el segundo respecto, determina el conocimien- 
”to hacia algun cognoscible determinado [especificacidn]” 3e . Husserl 
conocio el obiectum terminativum del conocimiento; pero pretendid 
eliminar el obiectum motivum del mismo. Mas esto, intentado por 
la epoje, fue, segun vimos, una eliminacion ilusoria. 

Como dijera Cayetano 40 : “Ahora bien, las naturalezas de las 
’’cosas no pueden hallarse por si mismas en el cognoscente (porque la 
’’piedra no estd en el alma), ni tampoco el cognoscente puede, en ra- 
”zdn de su sola sustancia finita, ser de una excelencia tal que tenga 
”en si mismo el fundamento para una semejanza definida con la na- 


87 De Potentia, q. 7, a. 9, c, princ. 

38 I. Gredt, Elementa Philosophiae aristotelico-thomisticae, 9a. edic. rec., t. I, n. 471,. 
Schol. 1, p. 366, Barcelona, Herder, 1951, 

De Verit, 10, 4, C. 

40 Thom, de vio, caietanus, In I S. Theol., q. 55, a. 3, n. XII, 
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’’turaleza de las cosas cognoscibles segun sus determinaciones propias. 
”Por consiguiente, puesto que ni el ser natural del cognoscente es la 
’’determinacion de los cognoscibles, ni el ser natural de estos se en- 
’’cuentra por si mismo en el cognoscente, siguese que necesariamente 
’’habia de ser instituido por la naturaleza el ente intencional, por el 
”cual el cognoscente es lo cognoscible”. 

Este es el sentido del ser intencional, que Husserl transforma 
en constitucion idealistica. Ademas, y esto falta en Husserl porque 
no lo recibio de Brentano, las intenciones cognoscitivas suponen las 
“intenciones fluentes” o “intencionalidad cosmologico transitiva” 
—como se las llamo en una reciente tesis presentada en la Facultad de 
Filosofia de la Univ. Catolica Argentina—, por las cuales, el ente 
mundano, trasmundanamente motivo, llama a la inmanencia de un 
cognoscente posible: se trata de un dispararse intencional de los obje- 
tos hacia el cognoscente, como a este proceso denomino el R. P. S. Ma. 
Ramirez, O. P. 41 . Algo de ello lo vio la alumna realista de Husserl, 
Hedwig Conrad-Martius, quien en su obra El Tiempo, expresa: “Aqui 
”se oculta una problematica todavia no aclarada. Me siento muy incli- 
”nada a hablar de una «intencionalidad objetiva», la cual debera dis- 
’’tinguirse de la intencionalidad subjetiva de la persona espiritual” 42 . 

7) Sobre todo, se revela la falencia del metodo constitutive en el 
problema de los “otros yos” 43 . Recluido Husserl en la monada de 


41 Ortega y el nucleo de su filosofia, ed. Punta Europa, Madrid, 1959, p. 14. Cfr. C. 

Fabro, La nozione metafisica di partecipazione secondo S. Tommaso d’Aquino, Soc. Edit. 
Internaz., 2a. edic., Torino, pp. 296-7: “El Angelico habia [...] con insistenda, aunque los 
” modemos parezean haberlo olvidado, de una participacidn de los cuerpos terrestres en 
” las propiedades de los cuerpos celestes, y de las sustancias separadas; segun esta participation 
” el cuerpo no se reduce a ser sujeto de generation y corruption y solamente principio de 
"acciones y pasiones corpOreas, sino que alcanza a producir en el “medium” ffsico una 
” inmutadOn intencional que es semejanza de la forma y existe ante todo en vista del acto 
”de la vision espiritual. El estlmulo fisico trae consigo, a travOs del «medium*, 
” al Organo del sentido, la «similitudo» de que se habia, y mientras el estfmulo ffsico 
” modifica fisicamente el Organo, aquella c similitude*, por d llevada, modifica gnoseold- 
"gicamente la facultad, informdndola Y a continuacidn cita el autor el siguiente 

texto de Sto. Tomis (traducimos) : “Debe saberse que el cuerpo tiene una doble accidn 
" una, a saber, segun la propiedad del cuerpo, como por ejemplo el obrar por el movimiento 
”(esto, en efecto, es propio del cuerpo, el que, movido, mueva y obre); empero, tiene otra 
99 accidn segun llega hasta [ attingit ] el orden de las sustancias separadas y participa en 
”algo del modo de las mismas, asi como las naturalezas inferiores acostumbran participar 
99 algo de la propiedad de las naturalezas superior es, como aparece en ciertos animates, 
99 que participan de alguna semejanza de la prudencia, la cual es propia del hombre. Esta 
99 es una accidn del cuerpo que no tiene por fin la trartsmutacidn de ta materia, sino el 
’* de cierta difusidn de la semejanza de su forma en el medio, segun la semejanza de la 
99 intencion espiritual que es recibida, de la cosa, en el sentido o en el intelecto, y de esta 
99 manera el sol ilumina el aire, y el color multiplica su ^species * en el medio ” (De Potentia, 
q. 5, a. 8) . 

42 Edic. castell. Rev. de Ocddente, Madrid, 1958, p. 550, nota 16. 

43 S. PiiREZ-E&PEjo, La reduccidn trascendental y el problema del alter ego en las 
“Meditaciories cartesianas ” de Husserl, Athenas-Ediciones, Cartagena, (Espafia), 1959, passim . 
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su “yo” trascendental”, se pregunta como conoce a los otros yos. Sos- 
tiene que, reducido a su “esfera de pertenencia”, ve aparecer en ella 
o «ante» ella los cuerpos de los otros; y que en tales cuerpos capta, 
como en un signo “in quo” en nuestra terminologia, la subjetividad 
que se revela y oculta en los mismos. De acuerdo; pero, o bien esos 
cuerpos son mera constitucion de mi yo, y por lo tanto no pueden 
ser indicio del aparecer, frente a mi, de reales subjetividades ajenas; 
o no lo son, sino que aprehendo de algun modo los reales y efectivos 
cuerpos de los otros; pero entonces, ^como no adxnitir tambien la 
indubitable cognoscibilidad y existencia del mundo todo de los cuer¬ 
pos, humanos o no humanos, sensitivos o no sensitivos, vivientes o no 
vivientes, esto es, del mundo entero? Y, con ello, toda la epoje y todo 
el idealismo se hunden. 

8) Fracasa, pues, Husserl, como idealista constituyenle; no de¬ 
duce ni construye el mundo, los otros yos ni los objetos culturales; so¬ 
lo describe sus apareceres, poniendo “constitucion” en donde el rea- 
lista diria “aprehension”. 

9) Solo seria aceptable el termino “constitucion” si se refiriera 
a la actualizacion de la inteligibilidad potencial del objeto, y a las 
“segundas intenciones”, en cuyo reino hay, si, “opera constituta” 44 . 
Pero ellas, como segundas, presuponen el ser en si de las cosas como 
algo previamente conocido. 

10) Por eso, no extrana la aparicion de una ultima etapa en Hus¬ 
serl, conocida solo a traves de sus ineditos. Ya no solo en una de sus 
ultimas obras 45 dijo: “paso el sueno de la filosofia como ciencia ri- 
gurosa”, sino que, al menos segun L. Robberechts 46 , la ultima fi¬ 
losofia de Husserl habria aceptado; a) La primacia del Lebenswelt 
sobre el mundo construido de la Fisica matematica; b) que hay cer- 
tidumbre del mundo en general aunque no de cada cosa en particu¬ 
lar; c) que la temporalidad y la praxis tienen importancia grande y 
decisiva; d) que mi cuerpo es sujeto de conocimiento; e) que la Ra- 
zon idealista trascendental de su periodo tipico debe dejar su lugar 
a una razon historica y universal, no como hipostasis, sino como cola- 
boracion de razones individuates en el devenir de la humanidad. 


44 Cfr. R. W. Schmidt, S.J., .The domain of Logic according to Saint Thomas Aquinas, 
M. Nijhoff, The Hague, 1966, p. 122 ss. . Es lo mejor sobre el objeto de la Ldgica en 
Sto. Tom^s. 

45 Die Krisis der europdischen Wissenschaften und die transzendentales Phdnomenologie 
(1936) , en Husserliana, publ. por W. Biemel, M. Nijhoff, Haag, 1954. 

46 El pensamiento de Husserl , trad, castell., F. de Cult. Econ., Mexico, 1968; original 
francos, Husserl , Editions Universitaires, Paris, 1964, passim . Gonf. Louis Jugnet, Problemes 
et grands courants de la Philosophic, 2a. ed., 1974, p. 144. 
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Si esto es asi, cabe decir que Husserl, antes de morir al parecer 
con cristiana muerte 47 , se acerco mucho al Heidegger de Sein und 
Zeit, al Merleau-Ponty de la Phenomenologie de la perception y a 
Ortega con su raciohistoricismo. Pero Sto. Tomas, desde su altura, 
incluye y domina todo lo verdadero de este periodo “raciohistoricista” 
de Husserl, como tambien todo lo verdadero de los demas periodos 
husserlianos: el psicologista, el objetivista y el idealista. Porque Sto. 
Tomas es el metafisico del ente en cuanto ente, y del esse en el ente, 
y fuera del ente y del esse, nada hay 48 . Y es sabido que “sapientis 
est ordinare” 49 . 
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47 Cfr. Edith Stein, paT une moniale fran$aise, £dit. du Seuil, Paris, 1954, pp. 164-165; 
J. M. Oesterreioher, Sept Philosophes juifs devant le Christ, Paris, Les Editions du Cerf, 
1955, pp. 165-166; original ingles. Walls are crumbling. Seven Jewish Philosophers discover 
Christ , The Devin-Adair Co., N. York, 1952. 

48 Cfr. C. Fabro, La nozione metafisica de partecipazione secondo S. Tommaso 
d*Aquino, ed. cit.; el mismo. Participation et Causality, Louvain-Paris, 1961. 

49 In / Ethic., lect. 1, n. 1. 



NOTAS SOBRE LA EVOLUCION DEL CONCEPTO 
DE MATERIA 


El estudio de este tema presenta una serie de dificultades, de las 
cuales, probablemente, las mayores se vinculan con los puntos en que 
se cruzan los diversos pianos histdricos y abstractivos. La cuestion 
tiene mas de dos vertientes y una riqueza de connotaciones que se 
pone de manifiesto en la abundancia de sus nudos histdricos y en la 
pluralidad de los pianos de visualizacion abstractiva. Incurrir en extra- 
posiciones no es diffcil en terreno tan escabroso. 

A. 1. El origen del vocablo materia proviene del griego Hyle, 
que signified vulgarmente bosque, tierra forestal o madera cortada 
(lenos). Tambien signified el metal o la materia prima con la que 
se hace algo. Tan to los griegos, como luego los romanos, daban este 
contenido al concepto de materia en la vida diaria 1 . 

No nos vamos a detener en este breve estudio, en cada uno de los 
pensadores antiguos, pero resulta imprescindible sistematizar sinteti- 
camente las corrientes mas importantes que utilizan el concepto de 
manera implfcita o expllcita. Si bien toda generalizacidn es siempre 
peligrosa, entendemos que aparecen claras dos lfneas: la de los ato- 
mistas y la de Platdn que culmina en Aristoteles. 

2. Aunque, cronologicamente, ya no pertenece al perfodo pre- 
socratico, Democrito (fundador del atomismo con Leucipo) se ocupo 
fundamentalmente de este problema. Quiza sea esto un signo de ma- 
durez de la filosoffa griega, que florece en este momento cuando 
Socrates acaba de destruir a la soffstica 2 . 

No encontramos en Democrito una clara definicion de que en- 
tiende por materia, sea porque sus libros, en general, se han perdido, 

sea porque prefiere ocuparse mas bien del ser material, orillando la 
- 1 - 

1 Jos/: Ferrater Mora, Diccionario de Filosofta x Sudamericana, Buenos Aires, 5^ edicidn, 
1969, voz materia. 

2 Leucipo florece en el ario 420 a. J.C. y Demdcrito vive entre 460-370 a. J.C. Se inida 
el perfodo de los grandes sistemas, que desembocar^n en Arist6teles. 
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cuestion, aunque, juntamente con los pitagoricos, representa a quie- 
nes hacen los primeros intentos de definicion de algunas nociones 
empleadas por los fisicos de la epoca 3 . Pero, no obstante los pocos frag- 
mentos que han llegado hasta nosotros, es posible reconstruir el pen- 
samiento democriteo, y, con ello, el concepto implfcito de materia, 
que sintetizamos asf 4 : 

a) Hay una sola realidad y esta es pura y absolutamente material; 

b) La realidad esta compuesta por atomos (lo lleno) y vacio. 
Tan real es el atomo como el vacio; 

c) Los atomos son indivisibles, esto es, no constan de partes ni 
de elementos. Pueden ser muy pequenos o, tambien, muy 
grandes. Ni siquiera racionalmente podemos distinguir mi'ni- 
mos constituyentes en la estructura de los atomos. Solo los 
clasificamos por su posicion, forma, numero, medida y peso; 

d) Los atomos son infinitos en numero, eternos y se mueven 
eternamente en el universo. 

<;Que observaciones nos merece este concepto de materia, enun- 
ciado elipticamente? Pues bien: en primer lugar, la materia es increa- 
da. Dadas las premisas en que se desenvuelve el pensamiento atomis- 
tico, el atomo resulta increado. No es menester explicar la razon o 
la causa del movimiento. En segundo lugar, la materia no se crea ni 
se destruye. Hay, en verdad, aqui, un postulado: el de la conservacion 
de la materia , conscientemente enunciado 5 6 . 

Los atomistas afirmaron categoricamente la unidad de la materia , 
o, lo que es lo mismo en el caso de ellos, la unidad de la substancia. 
Lo observo ya el propio Aristoteles en parrafos citados y comentados 
por Alfieri 8 . 

Debemos hacer ahora una advertencia fundamental: en Demo- 
crito el piano fisico y el metaffsico se confunden. La Ffsica o, con mas 
propiedad, la Filosoffa de la Naturaleza ( Physis ) , es, al propio tiempo, 
una Metaffsica. Es verdad que dicha Metaffsica aparece mas bien 
como una serie de postulados, implfcitos unos, explicitos otros, aun¬ 
que no se puede negar que la concepcion de los atomos en Democrito 
se apoya tambien en la observacion de ciertos hechos empfricos 7 . 


3 Awsfix^TELES, Metaftsica, M 4. 1078b 19. 

4 Vittorio Enzo Alfieri, Gli atomistic Laterza, Bari, 1936; Maurice Solovine, Democrite, 
Alcan, Pan's, 1928; Jose Ferrater Mora, ob. cit voz atomismo; J. M. Ruiz-Werner, Prblogo 
en Leucipo y Demdcrito (fragmentos) , Aguilar, Buenos Aires, 1964; O. A. Ghirardi, La indi - 
vidualidad del corpusculo , Cervantes, Cordoba, 1950. 

5 Ruiz-Werner, ob . cit., p. 64. 

6 Arist6teles, De Caelo, 7, 275b 29; De generatione et corruptione, A 7, 323b 10. Cfr. 
Alfieri, ob. cit., p. 25, nota 96 y p. 105, nota 253. 

7 Para un estudio filosdfico e histdrico del atomismo, cfr. Leopold Mabilleau, Histoire 

de la Philosophic Atomistique, Imprimerie Nationale, Paris, 1895. 
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Resulta claro, ahora, por que raz6n el co-fundador del atomismo 
ha preferido, dada su concepcion pluralista y discontinua de la reali¬ 
dad natural, no hablar de la materia sino del ser material. La realidad, 
en definitiva, es el ser material, increado y multiple, que se mueve 
etemamente en el vacio o no-ser 8 . 

3. Ya en pleno siglo IV a. J.C., Aristoteles elaboro una solida 
Metafisica, con sus puntos de apoyo hincados en la Filosofia de la 
Naturaleza o Physis. Se impuso, por ende, una concepcion de la reali¬ 
dad natural y material, muy bien elucubrada. Por eso, se ha dicho 
que, por primera vez, la nocion de materia adquiere un caracter filo- 
sofico tecnico 9 . Ya Platon habia fundamentado las bases del concep- 
to 10 al concebir a la materia como algo que, ubicindose entre el ser 
y el no-ser, se encuentra mis cerca de este. La materia es mas bien 
una masa indiferenciada, que, sin ser un elemento, es algo comun a 
ell os; es como si fuera un receptaculo, con capacidad para albergar 
formas. Aristoteles, criticando y apoyindose a la vez en el concepto 
platonico, retomb tambien la nocion vulgar de materia y la preciso 
tecnicamente desde el punto de vista de su Filosofia de la Naturaleza 
y de su Metafisica. La materia deja de ser un simple receptaculo para 
ser algo mis. Aristoteles gusta de dar ejemplos inspirindose en la 
madera, en cuanto quiere ilustrar algun concepto. La madera que 
utiliza el carpintero para hacer los muebles incita a la imagination 
para captar, en algun sentido, el concepto de materia. En efecto, para 
el carpintero, la madera es la materia prima. <jC6mo podria fabricar 
sus muebles sin madera? La madera recien cortada, cuando el lecho 
no es todavia, es ya potencialmente substrato de algo que seri, y lo 
es en forma actual cuando el carpintero ha concluido su labor, y, al 
mismo tiempo, es substrato de alguna otra cosa para cuando ya el 
lecho viejo y quebrado, asuma otra forma. En el camino hacia la Me¬ 
tafisica, y ya en plena Filosofia de la Naturaleza, Aristoteles elabora 
su teoria hilemorfica para decirnos que materia es aquello con lo cual 
se hace algo, y, fundamentalmente, aquello apto para recibir cierta 
forma. El concepto de materia, si bien puede ser considerado en diver- 
sos niveles, desde el punto de vista que nos interesa, es un concepto 
que debe ir anejo al concepto de forma. Con esta constituye los dos 
principios constitutivos (no elementos) del ser material. 

En la concepcion de Aristbteles, pues, la materia es el substrato 
de las determinaciones del ser natural. Su potencialidad y su actuali¬ 
zation generan todas las modalidades del ser movil existente. No obs- 


8 Para un estudio de la materia vinculado con la nocidn de Physis y sus diversoa senti- 
dos, cfr. Raimundo Paniker, El concepto de Naturaleza , C.S.I.C., Madrid, 1951. 

® J. Ferrater Mora, o6. cit., voz materia. 

Plat6n, Timeo, 49 A, 51 A. Arist6teleS, Flsica, IV, 2, 2096. 
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tante, el concepto de materia se encuentra limitado al mundo sublu¬ 
nar y, desde este angulo, es relativamente extenso, ya que la materia 
de la cual se componen los cuerpos celestes es incorruptible y s61o 
tiene de comun con la materia de nuestro mundo el movimiento 
local n . 

Desechada la teoria de los atomistas, Aristoteles fundamento su 
concepto de la materia fisica y metafisicamente. El devenir substan- 
cial supone que los cambios que se dan en el mundo natural no son 
solo cuantitativos sino mas profundos. El atomismo resulta, asi, insu- 
ficiente y el continuo material es el comun denominador donde los 
seres naturales se insertan. Para ser mas claros y contundentes, podria- 
mos afirmar que el atomismo no solo es insuficiente sino tambien 
innecesario. 

B. Empero, durante toda la Edad Media no alcanza a desapare- 
cer del todo la teoria atomistica y discontinua de la realidad natural. 
Sobrevive en la teoria de los minima naturalia, en los comentadores 
de Aristoteles y en los averroistas. Pero, naturalmente, el brillo de la 
filosofia platonica y aristotelica no deja que su debil resplandor pueda 
ser observado con nitidez 12 . 

Sin embargo, en la Edad Media, aparecen ingredientes nuevos 
que teniran el concepto de materia. La tradicion judeocristiana apor- 
tara la idea de creacidn 13 . El vocablo materia es alcanzado de manera 
plena por el sentido que la idea de creacion implica. La postura es 
absolutamente original porque crear significa producir de la nada. 
La materia es creada por Dios. Por consiguiente, lo material se opone 
a lo espiritual, en algun sentido. 

Pero, quiza lo mas importante sera la actitud que se abre, cuyo 
desarrollo es lento y profundo: desaparecida la idea de la eternidad 
de la materia, un nuevo camino se hace posible para estudiar su ori- 
gen y su transformacion. La eternidad de la materia, ese mito que la 
antigiiedad arrastraba, al eclipsarse, hace posible la ciencia moderna 14 . 
Sera menester todo el largo cultivo medieval para que ello sea realizado. 

C. 1. Cuando la Edad Media fenece, Copemico (siglo XV) 
destronara a la tierra con su teoria heliocentrica, que mucho tiempo 


11 Ari$t6tele9, 1044 b 6-9. Cfr. Luis Cencillo, Hyle - La materia en el corpus aristote - 
licum, C.S.I.C., Madrid, 1958, pp. 79 y siguientes. Cencillo muestra c6mo se origina el con¬ 
cepto de materia en Aristd teles. Quiz£, en nuestro sentir, un mayor desarrollo comparative 
con la teoria atomistica —escasamente citada— fhabrla mostrado una vertien/te no siempre 
puesta de manifiesto. 

12 Cfr. A. G. Van Melsen, Evolution and Philosophy* Duquesne, New York, 1965. 

13 El verbo crear (bara ) se repite 43 veces en el Antiguo Testamento. Cfr. Claude 
Teesmontant. La mdtaphysique du christianisme et la naissance de la philosophic chrMenne, 
Seuil, Paris, 1968, p. 35, nota 10. 

14 Pierre Duhem, Le SysUrqe du monde, Hermann, Paris, 1965» tomo II, p. 408. 
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tardara en imponerse. Por su parte, Galileo (1564-1642), aumentando 
la capacidad de los humildes sentidos humanos, encontrard que la 
luna tiene montanas y que el sol tiene manchas. Y, con Giordano 
Bruno (1548-1600) el sol tambien sera destronado. Desde entonces, 
se afirmara que los cuerpos celestes estan constituidos por la misma 
materia que los cuerpos de la tierra. Para el mundo celeste y terrestre 
la materia sera s61o una. 

Los tiempos, no tan caoticos como alguna vez se ha afirmado, 
haran su tarea con una linea muy definida: el dualismo materia-espi- 
ritu estara bien delimitado en la concepcion de la materia cartesiana 
(1596-1650); y, el metodo experimental, auxiliado por la ciencia ma- 
tematica, mostrara la direccion que tomara la ciencia natural mo- 
derna. A la oposicion espiritu-materia, corresponde, como contraluz, 
la oposicion “res cogitans” y “res extensa”. La labor de la ciencia 
centrara sus esfuerzos en base a la mensurabilidad de esta. 

2. Pero, el resurgimiento de la idea de la discontinuidad de la 
materia se pondra de manifiesto con la insistencia de Gassendi (1592- 
1655). El microscopio —inversion del telescopio, que habia ensan- 
chado el mundo mas alia de la luna y habia contribuido a unificar 
la concepcion de la materia— hara presentir la existencia de otro mun¬ 
do en lo pequeno. Si el concepto de materia no se habia alterado, 
ganando solo en extension con lo primero, sufrira diversas alternati- 
vas con lo segundo. 

Y la ciencia empirica, que ya ha nacido, avanzara firmemente y 
paso a paso para llegar a reconcebir la teorxa atomica de la materia. 
Boyle (1627-1691), Lavoisier (1743-1794), Proust (1754-1826) y 
Dalton (1776-1844) son otros tantos hitos. A los primeros instru- 
mentos para penetrar en ese mundo se unen muchos otros. La misma 
balanza sera un precioso auxiliar para enunciar nuevamente, por dis- 
tinta via, lo que Demdcrito ya habia avizorado en otro piano. El prin- 
cipio aquel, “nada se crea ni se destruye; todo se transforma”, tendra 
nuevas resonancias. El resultado es meramente cuantitativo y se basara 
en la experiencia que los aparatos ayudaran a condicionar. Y el des- 
cubrimiento de las leyes estequiometricas aportara el impetu necesa- 
rio para darles un fundamento: la teoria atomica. Y, finalmente, los 
atomos seran postulados como los elementos simples que constituyen 
la base de la estructura de la materia. 

Los finales del siglo XIX y el propio siglo XX mostraran los 
diversos modelos atomicos porque el atomo —a diferencia del de De- 
mocrito— ya no sera indivisible. El atomo ontologico del abderita, al 
descender al piano empirico de la fisica, ha perdido su ser y con ello 
su intimidad: el hombre penetrara su interior, operando y mensu- 
rando. Los modelos atomicos dinamicos sucederan a los modelos esta- 
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ticos, pero la frontera no se detendra alii: la materia, en este mundo 
de lo pequeno, mostrara su misma entrana al entregar a las opera- 
ciones de division y mensuracion el propio nucleo. 

Al par de ello. Plank con la teoria de los quanta, Einstein con 
la relatividad, Luis de Broglie con la teoria ondulatoria y Heisenberg 
con el principio de incertidumbre —para no citar sino algunos hitos 
claves— nos haran ver que la materia equivale a energia, que esta 
se emite discontinuamente, que con los corpusculos va siempre aso- 
ciada una onda y que es imposible localizar al electron sino solo su 
probable posicion. 

Los modelos atomicos no resisten y hacen crisis. La ciencia mo- 
derna, que nace auxiliada por la matematica, al morder sobre la pre¬ 
cision y la exactitud de nuestras medidas, implicita o expresamente, 
rechaza todo modelo atomico. ;Para que vamos a hablar de orbitas 
del electron si solo podemos conocer un punto de ellas? La orbita, 
circular o eliptica, es un inobservable; se diluye en una masa difusa 
en torno al nucleo, segun manifiesta Schrbdinger. 

Y, como dice certeramente un cientifico y filosofo argentino, “el 
atomo aparece actualmente como un complejo sistema estructural a 
traves de protones, neutrones y electrones, dispuestos los primeros 
en un nucleo mas o menos bien definido y los otros en una nube 
electronica envolvente, con limites solo convencionalmente asignables. 
De ahi que aparezca oportuno definir por ahora el atomo como un 
ente que se comporta segun un cierto conjunto de ecuaciones mate- 
maticas” 1S . 

3. Pero, en terminos generates, cuando se habla de la estructura 
de la materia, el vocablo que se prefiere para senalar su discontinui- 
dad es el de corpusculo o particula, aunque no podemos renunciar 
a emplear la voz materia y, cuando nos referimos a ella, apuntamos 
implicitamente hacia su estructura 16 . A su vez, el vocablo estructura 
implica la existencia de elementos que se resumen en la voz particula. 
Y, en efecto, en el mundo sub-atomico ha nacido y se ha formado toda 
una familia de particulas elementales. Desde el advenimiento del 
electron (1897), hasta hoy, se han descubierto (,jes toda via correcta 
esta palabra?) unos treinta elementos y desde el positron (Dirac, 
1928/32) ha surgido una cara oculta del mundo: la antimateria y 
sus elementos. 


15 Juan Enrique Bolzan, Continuidad de la materia, Eudeba, Buenos Aires, 1973, 
pp. 67/b8. Se trata de un hermoso libro que llena un verdadero vacio bibliogrdfico. 

lfl Filippo Selvaggi, La estructura de la materia, Herder, Barcelona, 1970. Esteban Lu- 
pasco, La tragedia de la energia, Descl6e, Bilbao, 1971. Este autor, al afirmar la existencia de 
tres materias, seria una excepcidn. 

El bilesistemismo de A- Mitterer es otro esfuerzo por superar dificultades en este terreno 
escabroso. 
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Pero, lo significativo es que el concepto de unidad de la materia 
desde la escala astronomica (macrocosmos) a la sub-atomica (micro¬ 
cosmos) se mantiene incolume y se ha hecho realmente universal. 
Desde la estrella hasta la mas humilde particula y desde la anti-estre- 
11a (supuesto que alguien la “descubra”) hasta la anti-particula la 
unidad estructural de la materia es la misma. 

D. 1. Pues bien, despues de este excursus historico, ,ique po- 
demos concluir? 

Observamos, en primer lugar, que el vocablo materia se sigue 
empleando profusamente por todo el mundo. Para no citar sino algu- 
nos ejemplos al azar, aparte de la bibliografia citada, lo emplean sin 
preocuparse fundamentalmente por definirlo, Vlasov, Bohr, Weiss- 
kopf, Hiller y el mis mo Lupasco, con toda comodidad 17 . 

No obstante, nadie finca demasiado el problema en establecer su 
significado. Pareciera que el pensamiento de Eddington esta muy 
presenter no debemos definir en la ciencia actual ni emplear vocablos 
que, como el de existencia, con su carga ontologica, implican una 
manera primitiva del pensamiento 18 . 

Hay, naturalmente, excepciones, excepciones que provienen de 
hombres con formacion filosofica. Bolzan, en la obra ya citada, se hace 
eco consciente del problema. Igualmente, Van Melsen, en el capitulo 
dedicado a la materia de su obra Evolution and Philosophy , hace una 
sintesis densa de la cuestion 19 . 

Pero, en general, es una actitud del hombre de ciencia contem- 
poraneo no definir los conceptos, cuya caracteristica fundamental sea 
su gran extension. Ocurre que el concepto muy extenso —y he aqui 
el quid— no puede ser concebido exclusivamente por via operacional 
directa, y la ciencia moderna llega a la creacion de sus entes por esa 
via. Materia es un concepto sumamente extenso y es el comun deno- 
minador que sirve para nominar con un vocablo unico a cualquier 
particula, pero, al mismo tiempo, es mas rico en significaciones que 
el simple mentar particulas: hay una referenda implicita al marco 
espacio-temporal en el cual las particulas se dan. 

En segundo lugar, el vocablo es cuidadosamente conservado. Si 
bien hay mucha diferencia entre ambas, tanto la nocion vulgar como 
la cientifica, tienen algo en comun: la comodidad que implica su uso. 
Es notable c6mo la minima comprension del concepto, dada su exten- 


IT N. A. Vlasov, Antimateria, Eudeba, Buenos Aires, 1972. 

18 Arturo Eddington, La filosofia de la ciencia jisica, Sudamericana, Buenos Aires, 1940. 
Van MrlSen, ob. cit. En sentido contrario, avalando la posicidn de la nota 17; Niels 
Bohr, Fisica y conocimiento humano, Aguilar, Madrid, 1904; VfcroR Weisskopf, Nature, ma¬ 
ture, vie, Hachette, Paris, 1967; Horts Hiller, }Espacio, tiempo , materia, infinito, Gredos, 
Madrid, 1968; Esteban Luasco, ob. cit. 
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sion, torna, paradojalmente, imprescindible su uso para el hombre 
de ciencia, so pena de no poder expresar con soltura sus pensamientos. 

En tercer lugar, toda evaluacion del concepto de materia implica 
tener presente la modalidad del conocimiento mediante el cual acce- 
demos a el y los distintos pianos en los cuales se mueve el investigador 
cientifico o el filosofo. 

2. Asi las cosas, en principio, advertimos una notable evolucion 
en el concepto de materia. Sin embargo, a poco que exploremos, 
tomamos conciencia que esa evolucion se debe al hecho de que, en el 
mundo antiguo, aun no existia una ciencia experimental desarrollada. 
La propia matematica era una ontologia y recien con el descubri- 
miento de los numeros irracionales los pitagoricos advirtieron la im- 
plicacion que ello significaba y marcaron el punto de partida de la 
matematica como ciencia independiente de la filosofia. El hombre se 
movia, en su itinerario cognoscitivo, en el mundo de la Physis. Por 
eso, comparar al atomo democriteo con el actual es cometer una 
extrapolacion. 

El atomo del abderita tiene carta de ciudadania ontologica. La 
materia, por consiguiente, aneja a el, tiene la misma naturaleza, como, 
por su parte, la tiene en la conception hilemorfica del aristotelismo, 
a pesar de sostener este la continuidad y no la discontinuidad de la 
materia. Pero, en ambos casos, Democrito y Aristoteles, estan preocu- 
pados por hallar una solution satisfactoria al problema del ser y al 
problema del devenir, con todas las consecuencias que ello supone. 
Ha dicho bien Cassirer cuando afirmo que el atomo de la antigiiedad 
es un minimo absoluto de ser. Por diversas vias, Democrito y Aristo¬ 
teles, preocupados por la misma cuestion y desenvolviendose en el 
mismo piano, concitaban sus esfuerzos con logicas y profundas dife- 
rencias: la nocion de materia discontinua establecia la base del uni- 
verso fi'sico en el ser material y su correlato (el no-ser o vacio); y la 
nocion de materia continua suponia un substrato menos ostensible 
y mas obscure, y solo evidente y mas claro, en la actualization de los 
seres naturales. El atomismo, que ha creado un ente, explica la ma¬ 
teria por las caracteristicas cuantitativas y plurales de los diversos 
seres materiales; la teorfa hilemorfica de Aristoteles explica los seres 
naturales mediante el proceso de la potencia de la materia que se 
actualiza, en el devenir substancial, al recibir la forma. 

3. En la epoca contemporanea, el atomo, creation entitativa tam- 
bien, pero en otro piano 20 , adquiere carta de ciudadania en la ciencia 
experimental que, con el aval de la matematica, obedece al proposito 

20 J. Marital, Las grados del saber , Desclee, Buenos Aires, 1947. Filosofia de la natu * 
raleza, Club de Lectores, Buenos Aires, 1945. 



NOTAS SOBBE LA EVOLUCi6n DEL OONCEPTO DE MATERIA 


55 


de una explicacion de los fenomenos que quiere ser rigurosa; pero, al 
evaluarla, es menester tener presente el procedimiento de medida 
por el cual llegamos a el. En otras palabras, la ciencia actual parte del 
siguiente presupuesto: todo aquello que no es mensurable directa o 
indirectamente no logra carta de ciudadania en su territorio y todo lo 
mensurable debe serlo en tales condiciones que lo podamos volver a 
mensurar, segun el procedimiento fijado. Aquello que resiste la me¬ 
dida y que, al propio tiempo, en ciertas condiciones se deja mensurar, 
es la materia. Los limites mi'nimos de tales medidas ( minimo relativo 
de medida, segun Cassirer), son los atomos, o, en su caso, las particu- 
las. El perfeccionamiento de los procedimientos de medida hizo que 
el atomo de la fisica fuese divisible y luego fuese concebido como un 
sistema estructural complejo. Su realidad entitativa, desde el punto 
de vista filosofico, es examinable a la luz de la mente creadora de 
entes que es el hombre, bien que su fundamento emplrico sea el 
ancla que lo salva de ser solo un puro ser de razon, de ser una estruc- 
tura meramente fantasmal, cuyo limite halla obstaculos solamente en 
la finitud de la imaginacion humana 21 . 

Y, como se orientan ciertas posturas en la actualidad, lo discon¬ 
tinue no es nada en si mismo, sino parte de un complejo estructural 
continuo 22 . 

4. Queremos hacer notar, muy especialmente, que la Concepcion 
de la materia, basada en el atomo democriteo, con las caracteristicas 
de su particular ontologia que lo supuso eterno, indestructible y s61o 
distinguible de otro por su forma y position, habria limitado gran- 
demente a la ciencia empirica, supuesto que esta se hubiese desarro- 
llado en la antigiiedad. 

Creemos que la notion de materia en la ciencia actual, bien que 
fundada igualmente en la estructura discontinua, se ha enriquecido 
enormemente con la idea de creation proveniente de la tradicidn 
judeocristiana. Esta idea signified quitar la valla, hacer descender a 
la materia que mostraba su ser en el atomo eterno e indestructible, 
del sitial divino en que habia sido colocado. Hay en esto una desacra- 
lizacion de la idea de materia que ponia limites al conocimiento del 
hombre. El concepto de materia de la ciencia actual, concepto vaciado 
de todo contenido ontologico, permitio —en su actitud desacralizan- 
te— violar su intimidad y, mas aun, situarla en el marco del tiempo y 
del espacio. Hoy, celebres matematicos y astrofisicos, como Fred Hoyle, 


21 Cfr. Juan F. Yela Utrilla, "El ente de razdn en Sudrez”, en la revista Pensamiento, 
ano 1948, vol. 4. 

22 Cfr. Lupasqo, ob . cit. Bolzan, ob. cit. La aparicidn de la nocidn de sistema y estruc¬ 
tura obedece a la necesidad de superar la contradiccidn entre continuo y discontinue. 

23 Fred Hoyle, El universo: galaxias, nucleos y quasars, Alianza, Madrid, 1967. 
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se permiten trazar una historia de la materia 23 y, en el caso mencio- 
nado, se calcula matematicamente la creacion de materia en el espacio 
y en el tiempo, como en la teoria de creacibn continuada de materia, 
aunque cabe anadir que esta creacion nada tiene en comiin con el 
orden ontologico estricto. 

En suma, el vocablo materia ha tenido muchos desplazamientos 
semanticos en la historia. Pero, nos es tan imprescindible como la voz 
bosque o madera de donde proviene, porque aquella realidad prima- 
ria, indeterminada, pero material, del viejo Anaximandro, esta pre¬ 
sente con su carga de sentido en las diversas manifestaciones del 
termino en la actualidad. Y la materia sigue siendo el bosque que 
provee al hombre calor en el fuego del hogar, madera cortada en 
forma de lecho, alimento a la hora de reponer energias; se ofrece 
toda para que el hombre fabrique su segunda naturaleza transfor- 
mando su entorno; y se muestra en su entrana como objeto de cono- 
cimiento cientifico y aun le recuerda al hombre que, para ser real- 
mente tal, debe florecer en el espiritu. 


Olsen A. Ghirardi 



NOTAS Y COMENTARIOS 


ALFREDO FRAGUEIRO 
EN LA FILOSOFIA ARGENTINA* 


I. — El Maestro 

El 13 de junio de 1975 murio en Cordoba un ilustre filasofo argentino, 
el doctor Alfredo Fragueiro. Habia nacido en la misma ciudad el 4 de junio 
de 1899. Modesto, silencioso, concentrado, afable, siempre alejado de estriden- 
cias y pasiones, Fragueiro era un profesor nato, que tambi£n meditaba en el 
mismo acto de ensenar. Asi le conod cuando yo cursaba el primer ano de la 
Facultad de Filosofia. Fragueiro fue el profesor que mas bien me hizo desde el 
punto de vista de la comprensidn de la filosofia y del filosofar. Vivo esta en 
mi memoria el recuerdo de sus primeras clases, particularmente aquellas en las 
cuales nos explicaba la nocion de sustancia, porque nos tenia literalmente 
suspendidos de su palabra. Desde aquellos anos siempre he repetido que a las 
clases de Fragueiro era imposible no entenderlas. Tal era la extraordinaria cla- 
ridad de su exposicibn que, a veces, se movia con un leve vaiv£n, retornando 

* Bibliografia: A) Prindpales escritos. “Voluntad juridica”, Revista del Centro de 
Estudiantes de Derecho, 1, Cdrdoba, 1923: La justicia en el idealismc critico, A. Biffig- 
nandi, Cdrdoba, 1928; “II fondamento sociologico del diritto nel pensiero di Leon Diguit”, 
trad, de T. A. Castiglia, Rivista Internazionale di Filosofia del Diritto, Roma, 1929; El 
positivismo juridico contempordneo, 115 pp., Imprenta de la Universidad, Cdrdoba, 1929; 
“Democracia y orden politico”, Rev. del Centro de Est. de Derecho, n^ 25, Cdrdoba, 1930; 
“El dereoho natural en la obra de Francisco Geny”, Rev. de la Vniv. N. de Cba., 18, n9 1/2, 
p. 30-41, Cba., 1931; El Instituto de Filosofia , 26 pp.. Imp. de la Universidad, Cba., 1934; 
Discurso en la inauguracidn del Instituto de Filosofia, en El Instituto de Filosofia, p. 8-20, 
1934; El gobierrto propio y el gobiemo civil, 12 pp.. Imp. de la Univ., Cba., 1936: “El 
intuidonismo bergsoniano en la filosofia del derecho”, en Homenaje a Bergson, p. 159-178, 
Cdrdoba, 1936; “Presentaddn de Jacques Mari tain”, en Bole tin del Inst, de FiL, III, 2, 
p. 67-73, Cba., 1936; “Derecho natural de contenido variable”, ib., VI, 1/2, p. 3-34, Cba., 
1939; Derecho natural de contenido variable (Rodolfo Stammler), 30 pp.. Imp. de la Univ., 
Cba., 1940; El derecho natural y el Estado totalitario, 25 pp., Inst, de Hiumanidades, Imp. 
de la Univ., Cba., 1942; “Aberraciones tedricas del normativismo juridico de Hans Kelsen”, 
en Fasdculos de la Biblioteca, VI, 15, p. 337-360, San Miguel, 1943; “El juido sintdtico a 
priori: observadones criticas”, Sustancia, IV, 13, p. 43-45, Tucumdn, 1943; “Innatismo de 
formas”, en el vol. Estudios de Filosofia, 1942, p. 15-52, Centro de Estudios Fil. y Hum., 
Imp. de la Univ., Cba., 1943; “Civilizaddn y cultura”, en Rev. de la Univ. N. de Cba., 
vol. 31, n? 3, p. 729-740, Cba., 1944; De las causas del derecho, 384 pp.. Editorial Assandri, 
CArdoba, 1949; La analogia del derecho , 159 pp., Imp. de la Univ., Cba., 1952; “Introduc- 
d6n a la gnoseologfa”. Rev. de la Unw. Nac. de Cba., 40, n? 2, p. 297-363, 1953; Prelimi - 
nares de filosofia y ensayo gnoseoldgico, 233 Pp., Imp. de la Universidad, 3a. edic., Cba., 
1954; “Derecho natural y Estado de derecho”, en Xenium, III, 1, p. 5-11, Cba., 1959; 


Sapientia 1976, Vol. XXXI 


58 


Alberto Caturelli 


un momento sobre el argumento anterior para terminar de esclarecerlo, inser- 
tando un ejemplo oportuno, avanzando nuevamente con una especie de en- 
tusiasmo sereno y persistente. Al concluir el perfodo, como subrayando la con- 
clusidn del argumento, solia sol tar un “si plies’que era tambi^n tipico de su 
conversacion familiar. 

Varias generaciones de jdvenes cordobeses fueron los beneficiarios de las 
dotes docentes de Fragueiro. A £1 le agradaba recordar, sin duda, el articulo 
dedicado a su persona en una pequena revista de los estudiantes del Colegio 
de Monserrat, en 1934, en el cual, al cabo del mismo, se expresaba: “Baste con 
decir que la Filosofia, cuya ensenanza exige una didactica severa y un cono- 
cimiento refinado de las cosas, tiene en nuestra Casa un profesor excelente. El 
ha sabido interpretar en sus lecciones los principios que deben animar la con- 
ciencia de todo buen maestro” L Aquel juvenil reconocimiento, repetido a lo 
largo de los anos, parece una respuesta justa a la idea que Fragueiro tenia de 
la docencia como covivencia entre profesores y estudiantes que “constituye por 
analogia una verdadera familia de naturaleza ‘afectivo-intelectual’Insistia 
que la afectio era “medio adecuado para fortalecer la comunidad, constituyendo 
la invetigacion cientifica la razon de dicha afectividad”. Concebia asi la docen¬ 
cia, por analogia con el amor familiar poniendo de parte del estudiante una 
“docilidad expectante” no como sometimiento sino como disposition hacia el 
profesor que ensena 2 . Sin percatarse, Fragueiro hablaba de si mismo. 

Con el correr de los anos, el profesor se transformo en amigo v su amistad 
fue invariable, serena, saludable y segura. En 1953, tuve el honor y el gusto de 
tener a Fragueiro como padrino de mi tesis doctoral y, desde entonces, lo he 
sentido muy cerca de mi propio quehacer intelectual. Su amistad era, sobre 
todo, generosa pues estaba atento a todo lo que pensaban y publicaban sus 
amigos buscando en ellos lo bueno y positivo aunque no coincidieran con su 

“Perennidad y transitoriedad en el simbolismo histdrico’, en Humanitas, IX, 14, p. 157-155, 
Tucum^n, 1961; El evolucionismo convergente de Teilhard de Chardin, 55 pp., Univ. Cat. 
de Cba., 1967; Estructuralismo y despersonalizacion, 170 pp., Cdrdoba, 1974; anteriormente, 
“Fijismo y evolucionismo”, en Adas del IIQ Congreso Nacional de Filosofia, tomo II, 
p. 354-361, Ed. Sudamericana, Bs. As., 1973. 

B) Bibliografia general. 1. SobTe toda su obra; Giorgio Del Vecchio, Filosofia del De - 
recho, vol. I, p. 383, 2^ ed., Ed. Bosch, Barcelona, 1936; Luis Recasens Siches, Estudios de 
Filosofia del Derecho, vol. II, p. 394, Barcelona, 1936; Alberto Caturelli, La filosofia en la 
Argentina actual, p. 200-202 (“La filosofia de Alfredo Fragueiro”), Ed. Sudamericana, Bs. 
As., 1971. 2. Sobre obras particulares: Sobre Libertad y autoridad, N. N., en Boletin mensual 
del Seminario de Ciencias Juridicas y Sociales, n13/14, p. 595, Bs. As., 1933; Enrique Lugo 
Pena, en Rev. de la Univ. de Zaragoza, n<? 3, julio-ag., 1933; N. N., Rev. de la Fac. di Direito 
de Sao Paulo, vol. XXIX, 1934; Raul Orgaz, en Rev. de la Univ. de Cba., vol. 1934, 1/2, 
p. 149 y ss., Cba.; Renato Balzaiini, (nota bio-bibliogrdfica) en Riv. Internazionale di Fil, 
del diritto, Roma, 1935; Sobre “El derecho nat. de contenido variable”, N. N., en Fasdculos 
de la Biblioteca , n? 7, jul.-set., S. Miguel, 1940. Sobre “Aberraciones tebricas del normati- 
vismo juridico de H. Kelsen”, N. N., en Ortodoxia, n^ 4, p. 462, Bs. As., 1943; Agustfn XHaz 
Bialet, en Boletin de la Fac. de Der. y C. S., VIII, 1, marzo-abril, Cba., 1944. Sobre Introd. 
a los problemas de la Fil., Alfredo Povina, en Rev. de la Univ. Nac. de Cba., vol. 1943, 
ns. 1/2, 3/4, Cba.; Ismael Quiles, en Estudios, 379, julio, Bs. As., 1943; Fco. W. Torres, en 
Boletin de la Fac. de Der. y C. S n^ 4/5, Cba., 1943; Sobre De las causas del derecho, Ismael 
Quiles en Ciencia y Fe, V, 20, p. 115-118, San Miguel, 1949; Diego F. Prd, en Humanitas * I, 2, p. 
439-442, Tucumdn, 1953. Sobre La analogia del derecho, Olsen A. Ghirardi, en Rev. de la 
Fac. de Fil. y Humanidades, V, 1/3, p. 397-398, Cba., 1953; Ismael Quiles, en Ciencia y Fe, 
X, 37/38, p. 110-116, San Miguel, 1954. 

1 Minerva, nos. 15/16, Cdrdoba, 1932. 

2 “La comunidad universitaria”, p. 7, en Homenaje de los alumnos y exalumnos de la 
Universidad Catdlica al profesor Dr. Alfredo Fragueiro, Editorial Michelor, Cdrdoba, 1970. 
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propio pensamiento; restaba injustamente mdritos a sus trabajos y no se mez- 
claba nunca en luchas y tensiones. Ninguna ocasidn, pues, mas adecuada que 
su muerte para dar testimonio del valor de un pensador cuya desaparicion afec- 
ta a Cdrdoba y al pais. Naturalmente los mas afectados son, por lo inmediatos, 
sus ex alumnos y colegas del Colegio de Monserrat, de la Facultad de Derecho 
donde por tantos anos ensend la filosofia juridica y los de la Facultad de Fi¬ 
losofia y Humanidades donde dictd Introduccidn a la Filosofia y, ocasionalmente, 
Historia de la Filosofia, Metafisica y tambien Gnoseologia. Ademas, toda la 
cultura cordobesa queda en deuda con el porque, al mismo tiempo, Fragueiro 
cultivaba la musica de la que era excelente critico y durante casi toda su vida 
ejecutd el drgano en su propia casa. Le interesaban apasionadamente las cien- 
cias, especialmente la Mineralogia, y llegd a formar una de las colecciones de 
minerales mas importantes de America Latina. Un ano antes de su muerte, 
dejd su excelente coleccion al Museo Provincial de Ciencias Naturales. 

Para Fragueiro, toda experiencia era objeto de meditacion, Cuando cayo 
gravemente enfermo, en la segunda visita que le hicimos mi mujer y yo (pues 
mi mujer fue tambien alumna suya) me dijo que estaba pronto para lo que la 
voluntad de Dios dispusiera. Emocion&base con facilidad. En esas circunstancias 
y en un momento de lucidez, me hizo llegar un ejemplar de su ultimo libro que 
en esos momentos se terminaba de imprimir. Nunca olvidare ese gesto; porque 
ambos conocxamos a fondo su significado. 

Recuperdse de esta caida y a fines de noviembre del ano pasado lo volvi- 
mos a tener en casa compartiendo, frente a una taza de t£, nuestras reflexiones 
y mutuas preocupaciones. Ese dia se alegro de haberme “amenazado” con su 
ultimo libro (Estructuralismo y despersonalizacion) porque me atribuia la gra¬ 
ve “culpa” de haberlo incitado a seguir publicando. Y asi era, en efecto, pues 
ya sea por escrito —en un pequeno prdlogo a la edicion del homenaje que le 
tributaron sus alumnos y ex alumnos en la Universidad Catolica en 1970— ya 
sea verbalmente, lo habia “desafiado” a hacerlo. 

Despu£s del sepelio de sus restos (donde hubo ausencias indisimulables 
quiza como signo de los terribles tiempos que nos toca vivir) recordaba sus 
propias palabras sobre la muerte. Helas aqui, tomadas de un libro de estilo 
portico escrito en su juventud y del cual Fragueiro sentia pudor. Por fidelidad 
a esa actitud, cito el texto sin consignar el pie de imprenta: “iSe nace andando 
a la muerte; se muere andando a la vida! (...) jLos vivos somos pocos; los de 
esta generacion, y que estamos madurando vertiginosamente para ir a aumentar, 
la siempre en crecimiento de los muertos! (...) Somos la insignificancia fisi- 
ca que perciben los sentidos, y las ilimitadas posibilidades que intuye lo espi- 
ritual, y ansia el amor. \Cuando se suelta de la materia el espiritu sube a su 
padre!” Con esta esperanza murid y espero que el Senor haya llenado incon- 
mensurablemente sus deseos. 

II. — La o5ra 

Fragueiro representaba dignamente la antigua tradicion suarista de la 
Universidad de Cordoba pues, como el mismo ha dicho, “fue escolastico desde 
un principio y continua siendolo. Desde muchos anos atras esta inspirado en 
las doctrinas de Francisco Suarez”. En efecto, buscando sus raices en las fuen- 
tes del pensamiento catdlico y muy especialmente en la segunda escol^stica 
espanola, disponia de los instrumentos idoneos tanto para formular una filo¬ 
sofia tedrica como para fundar un jus-naturalismo en la firme roca de la meta-' 
fisica tradicional. Esto le permitid emprender una critica constructiva al posh 
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tivismo juridico desde su primer libro (su tesis doctoral) dedicado al andlisis 
del pensamiento de Le6n Duguit en el cual demostraba (1029) que aquel siste- 
ma se funda en una pseudo metafisica. Cuatro anos mas tarde aparece su garra 
de filosofo politico en una de sus obras mas importantes y originates sobre 
Libertad y autoridad (1933) en la cual, adem£s de formular una teoria del 
Estado que va a concluir en la proposition de un Estado sindicaiista al modo 
de una democracia segun la cual “la election... de los miembros de un cuer- 
po legislativo estaria compuesto por representantes de todo el hacer comunita- 
rio, competentes, por tanto, en la discusidn de las diversas leyes que rigen la 
vida de convivencia”. 

Pero el proceso de formulation de un sistema coherente de filosofia del 
derecho se logra en dos obras que constituyen el centro de su pensamiento 
mas original: De las causas del derecho (1949) y Analogia del derecho (1952). 
En la primera obra, aplica la metafisica de las causas al ente humano como 
ser de conducta. Desde esta perspectiva, la voluntad vinculatoria es causa ma¬ 
terial del derecho y es la justicia la causa formal (analoga) mientras la causa 
eficiente es la ley en cuanto “acto formal intrinseco de lo justo”. La causa 
ejemplar es el bien comun y este mismo es la causa final. Como comunidad y 
derecho son consustanciales, ambos existen simultaneamente en la unidad de la 
existencia. Por eso todas las normas del derecho son terminos analogados que 
participan por atribucidn intrinseca de una esencia comun. Por eso Fragueiro 
puede criticar a los empirismos, positivismos e historicismos juridicos en los 
cuales la justicia resulta univoca, con lo cual el derecho viene a carecer de causa 
formal desde que se identifica con la norma. En cambio, en el neokantismo 
la justicia es equivoca porque puede darse un derecho injusto como contrario 
a la idea regulativa de justicia. En tal caso, para Fragueiro se predicaria del 
todo diversamente en el caso de un derecho “injusto” y en el caso de un derecho 
“justo”. Asi es como Fragueiro demostro que el normativismo ha confundido 
la justicia con la ley. En la analogic del derecho el derecho aparece entonces 
como nombre comdn y, como el ser, es analogo con analogia de attribution 
intrinseca ya que el predicado “ser” y, en este caso “derecho”, se encuentra 
intrinsecamente en cada situacion: Es decir, con distancia infinita se predica 
de Dios; con distancia finita se predica del derecho natural y positivo con orden 
de posterioridad. Fragueiro va aun mas lejos porque en el derecho se implica 
la trascendencia del bien comun y, por el mismo camino de la analogia, nos 
conduce a Dios como Bien supremo mas alia de la justicia y el derecho humanos. 

A su vez, esta r£pida exposition —que requiere extensas p£ginas para un 
an£lisis como lo merece el tema— se apoya en una metafisica y en una gnoseo- 
logia que Fragueiro habia pensado a fondo. Las lineas esenciales de ambas pue- 
den seguirse en Preliminares de filosofia y ensayo gnoseologico que, pese a su 
intencion meramente docente, muestra perfectamente bien una estructura meta- 
fisico-gnoseoldgica en la cual se funda la filosofia del derecho. Naturalmente, 
en un articulo suscitado por su desaparicion pareceria excesivo internarme en 
los fundamentos filosoficos del pensamiento de Fragueiro. Pero no deseo pasar 
por alto la necesidad de senalar que ambas vertientes de su pensamiento, tanto 
la puramente metafisica como la jus-filosofica, convergen hacitodose una en su 
ultimo libro sobre Estructuralismo y despersonalizacion (1974) donde, por un 
la do, sate en defensa de la metafisica frente a los ataques del nuevo nominalis- 
mo y, por otro, analiza el proceso de despersonalizacidn en lo politico (totali- 
tarismo), en lo juridico (normativismo) y en lo moral y religioso (materialis- 
mo). Por este camino critico, Fragueiro (que en los ultimos anos se habia dedi¬ 
cado en sus tareas docentes a un Seminario de Sem£ntica filosdfica), habia lie- 
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gado a la conclusion de que “el estructuralismo es un tremendo descenso de la 
semdntica, habiendola identificado a lo linguistico”. El estructuralismo es, pues, 
un nominalismo radical; signo de ello es que, hoy, tantos hombres, “por conve- 
niencia propia se esfuerzan por ser ateos”. La personalidad muere siendo, en 
verdad, el “desarrollo de la persona por el cultivo de los fines esenciales (valo- 
res monovalentes) y no exclusivamente por la civilizacion, constituida exclusi¬ 
vamente por valores plurivalentes”. Por eso decia que aqui la personalidad 
(como desarrollo de la persona) no tiene cabida. En cambio, el estructuralismo 
linginstico ha ensenado a los jovenes que “nada pueden comunicar a los de¬ 
nies, porque nada de esto existe fuera de nosotros”. Simultdneamente con esta 
valiosa defensa del orden metafisico y de la trascendencia (que le hace redes- 
cubrir el fundamento del derecho y del mismo orden socio-politico) Fragueiro 
tenia el sentimiento (si puedo llamarlo asi) del dinamismo del todo finito 
hacia Dios creador, conservador y fin de este mismo movimiento; de ahi, quizd, 
su interes por las ciencias y su admiracidn creciente por Teilhard de Chardin 
a cuyo estudio dedico largo tiempo. Fragueiro sabia muy bien que disentiamos 
en algunas conclusiones a las que habia llegado, como su idea del pecado ori¬ 
ginal concebido de naturaleza cdsmica y no personal y la consiguiente negacidn 
de las penas eternas. Precisamente en nuestra ulitma conversacion le hice pre¬ 
sente que estaba en contradiceion con la ortodoxia catolica la negaeion del 
infierno. Se qued6 unos instantes callado y, luego, con una sonrisa contenida, 
me dijo: “Bueno, entonces existe... pero esta vacio”. 

Felizmente siempre hemos podido condividir su afirmacidn esencial: “Por 
la Encarnacion y Redencion, el hombre, no obstante su imperfeceion de origen, 
queda rehabilitado para contemplar despues de la muerte el rostro divino. Para 
ello debe de su parte merecerlo cumpliendo con la ley revelada por Dios”. 

III.—La signification de Alfredo Fragueiro en el pensamiento national 

La importancia del pensamiento de Fragueiro (bastante ignorada en nues- 
tros medios cultos) no ha sido pasada por alto, sin embargo, por los pensadores 
atentos al movimiento bibliogrdfico argentino. A1 propio Fragueiro le confortd 
mucho la atencion a £1 dedicada por Giorgio Del Vecchio en su Filosofia del 
derecho o por Luis Recasens Siches en sus Estudios de Filosofia del derecho . 
Estos y muchos otros criticos (Korn Villafane, Ismael Quiles, Lugo Pena, Raul 
Orgaz, Llambias de Acevedo, Coriolano Alberini, etc.) valoraron tanto la 
originalidad de su pensamiento filosofico-jundico como el significado de su 
critica al normativismo neokantiano que provocd una polemica con Carlos Cos- 
sio. Como se vera mas tarde en el lugar correspondiente de mi obra Historia 
de la filosofia en Cordoba esta polemica tiene una significacion que trasciende 
quizd a la misma intencidn de quienes la sostuvieron. 

Ademds de representar el momento mas alto del jus-naturalismo argentino 
con tern pordneo, Fragueiro estaba preocupado por lo que consideraba la grave 
situacion de crisis de la filosofia argentina actual. En unas hojas a mi dirigidas 
con motivo de mi pedido de colaboracion para una publicacidn colectiva de 
fildsofos latinoamericanos, me decia no hace mucho: “En la Argentina la filo¬ 
sofia tradicional que se ha ensenado en sus universidades y seminarios fue 
siempre escoldstica; hoy desgraciadamente se encuentra en franca crisis. En nues- 
tras universidades la filosofia adquiere en estos ultimos anos una imagen po- 
li^drica; se han introducido asi teorias y opiniones de filosofias de franca opo- 
sicidn, logrando crear estructuras opuestas de tipo neohegelianas unas, existen- 
cialistas otras, evolucionistas, con predominio en la mente de nuestras juven- 
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tudes de la filosofia marxista y existencialista. Todo esto propende a destruir 
la unidad cultural del pais. Estamos convencidos, sin embargo, que este pano¬ 
rama nacional es el eco de lo que pasa en la cultura filosbfica international. 
Nos encontramos en franca crisis que ha estimulado el materialismo y el egois- 
mo como metodo de vida. Creemos sinceramente que este acervo egoismo de los 
hombres solamente puede ser salvado por el hombre mismo, o sea, por el es- 
plritu: Contra el egoismo acendrado de nuestra juventud, debemos propender 
a una filosofia cualquiera sea ella, pero fundada en la verdad v el amor". 

Estoy pues seguro que la signification de Fragueiro en el pensamiento 
nacional crecerd con el tiempo. Y esta seguridad proviene, pura y simplemente, 
del conocimiento de su obra. Reitero pues lo que he escrito hace cinco anos, 
cuando alumnos y ex alumnos le rendimos un homenaje: “Pocos homenajes 
tan merecidos como £ste tributado al doctor Alfredo Fragueiro, no s61o por su 
extraordinaria obra como filosofo y filbsofo del derecho, sino por su modestia 
personal que ha sabido eludir toda evidencia como no fuera la unica aukntica 
derivada de su labor de pensador. Quienes hemos sido sus alumnos, no olvida- 
mos sus clases de Introduction a la Filosofia (...) clarisimas, directas, incisivas. 
Su copiosa produccibn hecha de libros profundamente pensados, ensayos y ar- 
ticulos que cubren un espacio de cuarenta anos de pensamiento, merece la re¬ 
construction y exposition especulativa en la que estamos empenados. Apartado 
de modas y ultimas “novedades", infinitamente lejos del tiuto facil y del “best¬ 
seller", adherido a lo esencial y perdurable que, por lo comun pasa inadvertido, 
el doctor Fragueiro, en el modesto homenaje (...) debe ver el reconocimiento 
de su obra de bien para muchos, cercanos y lejanos, conocidos e ignorados. 
Tambien esperamos que ahora, en la plena madurez de su mente, pueda dar- 
nos el mejor fruto de su pensamiento". 

Y ahora que Fragueiro se nos ha ido, habra comprobado por si mismo la 
profunda verdad de sus palabras juveniles: “Sabiduria es ver lo eterno en cada 
forma circunstancial". 


Alberto Caturelli 
Universidad Nacional de Cordoba 


LA NUEVA MORAL * 

La obra que aqui se analizari consta de un prblogo y tres capitulos: 
1) Otra Moral Nueva, 2) La Perenne Novedad de la Moral Cristiana y 3) 
Doctrina y Vida . El primero expone con amplitud y precision los pasos y 
desarrollo de la nueva moral, que pretende actualmente introducirse en la Igle- 
sia. Frente a ella, el segundo capitulo presenta las lineas esenciales que configu- 
ran la moral cristiana. Y el tercero extrae las consecuencias que para la vida 
acarrean una y otra moral. 

En el primer capitulo, los autores de la obra han logrado presentar, a la 
luz de los textos de los propios teologos, con gran objetividad y claridad, los 
fundamentos, el desarrollo y el espiritu, asi como tambien las consecuencias, 
de esta nueva moral cristiana . 

Fuchs, Haring, Valsecchi, Vidal Garcia, Girardi, Chenu, Schillebeeckx y 
otros son los protagonistas de esta nueva moral, que se pretende introducir en 
la Iglesia como una renovacibn del Evangelio. 

• R. GarcU de Haro y de Celaya, La Moral Cristiana, Rialp, Madrid, 1975, 267 pp. 



NOT AS Y COMENTARIOS 


63 


Esta nueva moral, en su esencia radical no se formula en preceptos, es mis 
bien un compromiso total de la persona. Sus creadores distinguen entre una 
actitud trascendental, una mentalidad que traiisformaria totalmente la vida 
y que seria el real aporte del cristianismo a la moral; y una formulation de 
preceptos, a que aqutila conduce y anima con su espiritu. Se trata -como bien 
notan los autores de este libro y como su mismo nombre lo indica— de un re- 
torno al formalismo trascendental moral kantiano, en el cual la ley no tiene 
contenido, sino que informa y da vigencia a las maximas o normas. 

Por otra parte, esta nueva moral pretende hacer del hombre no solo un ser 
historico, sino un ser inmerso y diluido totalmente en el fluir de la historia, 
sin esencia humana propiamente tal y mucho menos immutable. En rigor, no 
hay una naturaleza humana propiamente dicha, constituida por notas esenciales 
y permanentes. Por eso, el hombre no es siempre y esencialmente el mismo 
sino que cambia y asume diversas formas a travels de las circunstancias y situa- 
ciones del acontecer del tiempo y de la cultura. 

La influencia del existencialismo actual es evidente. Recudrdese la frase 
de los existencialistas: “El hombre no es, se hace”. 

Si no hay naturaleza humana, tampoco hay una ley o moral natural, inmu¬ 
table, una moral exigida por una naturaleza humana que realmente no existe. 
Sobre el particular quiero recordar el vigoroso estudio que ha realizado el emi- 
nente fildsofo y tedlogo que es el Padre Cornelio Fabro. De aqui que s61o haya 
un pluralismo moral, consiguiente al pluralismo de la naturaleza humana en sus 
variantes en la historia. Por eso tambi^n los preceptos morales pueden ser va- 
lidos para una £poca o cultura y no para otras, segun que estdn o no exigidos 
por el espiritu o aptitud trascendental cristiana. Como se ve, se trata de un 
retorno al historicismo o relativismo moral, en cuanto a los preceptos, por mds 
que se evite ese nombre. Esto explica la actitud de algunos teologos o de sus 
epigonos, que afirman que la indisolubilidad del matrimonio pudo ser vdlida 
en otra epoca y contorno cultijral, pero no ahora, que ha variado el hombre; 
y que el acto sexual en si mismo, fuera del matrimonio, y atin la misma mas¬ 
turbation, consideradas en otras £pocas como pecado, puedan no serlo hoy, y 
aun puedan asumir el gesto de una apertura al otro. Otro tanto se afirma del 
aborto y otras cuestiones de actualidad. 

Se ve ahora cudl sea el sentido de esta nueva moral; es una entrega total 
de la persona, es un espiritu, que puede encarnarse en diversas formulationes 
normativas y no estd sujeto a ninguna de ellas, y las asume de acuerdo a los 
cambios de la naturaleza humana en el tiempo. Esa moral estd por encima de 
toda norma —como en Kant la ley esta por encima de la maxima— y, por eso, 
puede encarnarse en nuevas normas morales, dejando como obsoletas otras 
que fueron vdlidas antes. Los mismos preceptos de Cristo son validos para su 
epoca y situation moral; pero no lo son necesariamente para siempre y para 
cualquier tiempo. 

En sintesis, esta nueva moral es un compromiso o insercidn de la persona 
en el tiempo, es una forma vacia de contenido, cuya materia o preceptos pue¬ 
den variar: unos pueden perder vigencia y otros asumirla, de acuerdo a las trans- 
formaciones que sufre el hombre en su devenir historico. Dilthey, con su histo¬ 
ricismo, estd redivivo en esta afirmacion. Con ello se niega una moral natural 
con normas y preceptos permanentes y v&lidos para todos los hombres de todos 
los tiempos y situaciones culturales, precisamente porque se ha destruido su 
fundamento que es la esencia o naturaleza humana. Una vez mds lo esencial 
de esta nueva moral es lo formal, su espiritu, y en manera alguna su contenido 
de preceptos. 
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Los autores de la obra advierten que esta moral implica un retorno a la 
inmanencia del modernismo, condenado por Pio X. Ha desaparecido Dios como 
tiltimo Fin trascendente al hombre. Consecuencia logica, por lo demas, desde 
que se ha perdido la esencia o naturaleza humana, la cual ha sido hecha por Dios 
y ordenada por El en todo su dinamismo hacia ese Fin. La naturaleza huma¬ 
na inmutable — terminus a quo — y Dios — terminus ad quern de la moral— 
han sido suprimidos en esta nueva £tica, y la moral natural ha desaparecido. 
La nueva moral se centra ahora, no en Dios, ultimo Fin y Razon suprema del 
hombre, sino en el hombre mismo. Es antropocentrica y, como tal inmanentista. 
El hombre es quien asume su responsabilidad histdrica, sin imposiciones de 
una ley, que se funda en el Fin o Bien trascendente divino. 

Mucbo mas aun, en esta nueva moral, esta ausente la gracia, la vida y los 
auxilios sobrenaturales, que insertados en el alma y en la vida espiritual de la 
inteligencia y de la voluntad, configuran la moral cristiana sobre el funda- 
mento del Fin supremo y divino del hombre. Al inmanentismo modernista, que 
diluye la moral natural se anade un horizontalismo naturalista, que destruye 
los fundamentos de la moral sobrenatural cristiana . 

En sintesis, esta nueva moral con pretensiones de cristiana o evangelica, 
destruye, por una parte, los fundamentos de la moral natural y, por otra, vacia 
a la moral cristiana del contenido sobrenatural; y conduce, consecuentemente, 
a un inmanentismo naturalista y relativista moral. 

El segundo capitulo encierra una sintesis clara y fundada de la moral cris¬ 
tiana. El trabajo se basa primordialmente en la doctrina de Santo Tomas, cuyos 
pasajes principales estan citados y aun transcriptos en sus textos latinos, en las 
notas. La moral cristiana, lejos de destruir, salva y consolida la moral natural, 
tanto en su aprehension intelectiva de las normas, como en el cumplimiento 
de las mismas por parte de la voluntad libre. 

Como la gracia supone la naturaleza, tambidn la moral cristiana supone la 
moral natural. Sin dsta, no es posible aqudlla. De ahi el cuidado con que el 
cristianismo la restaura y defiende. Esa moral natural es ensanchada y profun di- 
zada por la moral cristiana, con sus propios preceptos y con sus normas supre- 
mas de vida y con sus consejos evangelicos. 

Tanto en el piano natural como en el sobrenatural, la moral se funda en el 
ultimo Fin trascendente del hombre, que es Dios, Bien inf ini to —conocido por 
la raz6n y por la fe, en uno u otro piano, terminus ad quern— v se establece 
como un recorrido de perfeccionamiento desde el hombre o hijo de Dios —ter¬ 
minus a quo, del orden natural o sobrenatural, respectivamente— hasta la po- 
sesion plena, natural o sobrenatural de aquel ultimo Fin o Bien, despues de 
la muerte. Hombre e hijo de Dios, integralmente unidos en el cristiano, se per- 
feccionan hasta su termino, durante su vida terrena, por la actividad moral 
recta, es decir, por la sumision de la voluntad libre a las exigencias ontoldgicas 
de aquel ultimo Fin o Bien divino sobre la naturaleza humana enriquecida por 
la gracia, aprehendidas y manifestadas por la inteligencia como normas morales 
cristianas. 

Los autores del libro senalan los medios del enriqueeimiento de esta vida 
sobrenatural cristiana: la lucha ascetica, las virtudes, los sacramentos y la ora - 
cion. Bajo la actividad moral cristianamente recta el hombre se acrecienta no 
s61o sobrenaturalmente o como hijo de Dios, sino tambi£n naturalmente como 
hombre. Este capitulo termina asentando con Santo Tom£s la supremacia de la 
contemplacibn sobre la accion en la vida moral y la insercidn del tiempo en la 
eternidad, que esta actividad £tica implica. 
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La cultura o perfeocionamiento de las cosas y del propio hombre, por la 
accion espiritual de la inteligencia y de la voluntad, en el cristianismo se enri- 
quece con una dimension divina de hijo de Dios que, lejos de impedir, asegura 
mis ampliamente y profundiza los valores humanos de aquella. 

El ultimo capitulo extrae las consecuencias practicas de una y otra moral; 
de esta nueva, y de la autentica moral cristiana. Se comienza por poner en claro 
las endebles ‘‘bases intelectuales” de la nueva moral, que se funda en la inma~ 
nencia de la filosofia actual —kantismo y existencialismo— con la consiguiente 
perdida no solo del orden natural, sino tambien de la Revelation, del Magiste- 
rio y de todo el orden sobrenatural. 

Perdido el sentido sobrenatural de la vida y su alegria en la asuncion plena 
de la misma, el hombre actual, agobiado bajo el peso y temor servil de los pre- 
ceptos, con bellas palabras de “compromiso”, de “liberation”, etc., opta por una 
moral “liberadora”, que relativiza toda norma y precepto, con las consecuencias 
de un hedonismo, sensualismo, sexualidad, y egoismo sin frenos, que van a dar 
al odio, la violencia, y el caos moral y humano. 

Frente a ella, la autentica moral cristiana conforma una admirable armonia 
y unidad de vida entre lo que se cree y se practica, y pone en camino al hom¬ 
bre —por eso, homo viator— no solo hacia la plenitud de su vida divina, sino 
tambien de su perfection humana, a la vez que lo llena de satisfaction y 
alegria con el des-cubrimiento del sentido de su vida en el tiempo y en la eter- 
nidad y con la asuncion de las responsabilidades que esa vida impone amo- 
rosamente. 

La obra esti elaborada con orden y bien escrita. Es de facil lectura y asi- 
milacion. Las afirmaciones estan corroboradas por abundantes notas, en que 
se citan y muc-has veces se transcriben, los textos de los autores citados. 

La parte doctrinal se funda en la doctrina de la Iglesia, principalmente a 
trav£s de Santo Tomas, y la doctrina nutre el pensamiento de los autores a 
traves de todo su desarrollo. 

Esta obra responde a una verdadera necesidad de esclarecimiento de la au¬ 
tentica moral cristiana, frente a las pretensiones de ciertos teblogos que, con la 
asuncion consciente o inconsciente de las posiciones inmanentistas e histori- 
cistas de la filosofia actual, desnaturalizan y hasta destruyen su sentido tras- 
cendente y sobrenatural y la sumergen en un formalismo destructor de toda la 
vida natural y sobrenatural. 

Por eso, dentro de esta obra que ofrece una sintesis bien fundada de la 
moral cristiana, juzgamos que el primer capitulo, de exposicion critica de las 
tendencias de la nueva moral , formuladas por algunos teologos de hoy, es el 
mis oportuno para nuestro tiempo y a la vez el mejor logrado por sus autores. 

Recomendamos vivamente la lectura de este libro a cuantos quieren escla- 
recer sus ideas frente a la confusion reinante, que en no pocos circulos han 
engendrado estos teologos con su nueva moral. 

El libro ha sido bellamente editado por Rialp de Madrid. 


Mons. Dr. Octavio N. Derisi 
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KARL HORMANN, Diccionario de moral cristiana. Herder, Barcelona, 685 pp. 

La presentacion y la impresion es la clasica de Herder, de tipografia im- 
pecable con tipos de facil lectura y solida encuadernacibn. 

A diferencia de los diccionarios de Roberti y Palizzini en los cuales una 
nutrida cantidad de especialistas firman los diversos articulos, dste que comenta- 
mos es obra del profesor de Moral de Viena, “quien con innegale audacia vol- 
co la doctrina moral en 250 artitulos prolijamente trabajados y documentados.” 

No es un diccionario enciclopddico de moral donde uno pueda ir a buscar 
el significado de palabras y tdrminos usados en la moral, sino que mas bien es 
un libro de estudio cuyos temas estan dispuestos por orden alfabdtico. 

El estudio de cada tema se relaciona con las cuestiones conexas del mismo 
de modo que se llega a tener una idea mas completa y asi, lo que en otros dic¬ 
cionarios hay que buscar en cada articulo, en dste se halla expuesto, mas o rae- 
nos extensamente dentro de un tema general. Asi la usura estd tratada en el 
articulo “Propiedad"; el onanismo en el de “Anticoncepcibn; del sigilo sacra¬ 
mental se trata en el articulo “Penitencia". 

Las ventajas de este mdtodo son innegables si uno quiere estudiar el tema 
en su conjunto. 

En cuanto al estudioso que quiere solamente resolver su duda sobre un 
determinado punto, el autor ha puesto al final del libro un indice alfabdtico 
completo que facilita totalmente la busqueda del tema deseado. 

Evidentemente, los temas no agotan la materia, pero su exposition con- 
cisa esta tan nutrida de citas de la S. Escritura, Padres y Teologos, que a aqudl 
que quiera ampliarlos o profundizarlos, el Diccionario le ahorrara no sdlo p£r- 
dida de tiempo, sino el peligro de extraviarse en la inmensa selva bibliogra- 
fica de hoy. 

“A nadie se le puede ahorrar el trabajo de formar su propio juicio recto 
ni la propia decision responsable, pero si, se le puede ayudar en lo uno y en lo 
otro”, dice el autor en el prologo. 

Tal vez en algunos puntos, uno hubiera deseado una respuesta precisa 
afirmativa o negativa de la moralidad, cosa que el autor no quiere hacer, para 
dejar la conclusidn al propio sujeto, despuds de haber expuesto las premisas doc- 
trinales respectivas. 

Asi en el problema de la “anticoncepcion”, despuds de exponer la doctrina 
de Pfo XI que declara que los que “deliberadamente, con propio artificio im- 
piden la generacion, se mancillan con culpa grave", pasa a considerar la situa- 
cibn de aquellos matrimonios que tienen sobrados motivos para rehusar una 
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nueva prole, abriendo, con la Humanae Vitae, una ventana de esperanza para 
los angustiados cdnyuges. Basado en que Paulo VI, aun condenando la anti- 
concepcidn, no usa la expresidn “pecado grave”, admite la posibilidad de que 
“una pareja determinada no haya pecado en el acto matrimonial con impe- 
dimento”. 

Para formarse la conciencia en este punto y en otros tambi&n delicados, no 
bastara una lectura apresurada sin seria reflexion sobre todos los puntos que 
inciden en la decision definitiva. 

El autor es consciente de “que en muchas cuestiones morales que inquietan 
al hombre de hoy no hay soluciones hedias” sino solamente se ofrecen pistas para 
hallarlas. Por eso aconsejamos al que quiera utilizar este Diccionario para re¬ 
solver sus dudas sobre la moralidad, que no omita, ante todo, el leer detenida- 
mente los articulos “Car^cter moral”, “Conciencia” y otros que le dardn a co- 
nocer el arte de formar su propia conciencia o aconsejar a quienes necesitan 
orientarse para tomar sus decisiones. 

Hay materias tratadas con mayor amplitud que otras, como es de suponer, 
pero el sistema es siempre el mismo. 

No hace afirmaciones sin prueba, dando la cita al que quiera verificarla 
en el contexto original. 

Segun las ensenanzas del Vaticano II, que manda que en la exposicidn 
cientifica de la teologia moral haya una nutrida cimentacidn en la Sagrada 
Escritura, Hormann no solo no la omite nunca, sino que tiene en cuenta los 
ultimos aportes de la exegesis moderna. 

Lo mismo podemos decir de Santo Tomas, que esti presente en todos los 
articulos aportando la luz de sus principios, aun a las cuestiones m&s modernas. 

Para reolver los problemas mas recientes se vale de las ensenanzas del ma- 
gisterio eclesiastico apelando como es natural a la doctrina expuesta por los 
ultimos Pontifices y los diversos documentos de la Iglesia, todo lo cual da soli- 
dez a la doctrina impidiendo que peligre la ortodoxia de la conducta, prdlogo de 
las quiebras en la ortodoxia en la fe. 

La traduccidn espanola e.s muy buena y ha sabido sortear airosamente las 
dificultades que para los latinos tiene la lengua sajona. 

Hormann, en “su innegable audacia”, ha presentado un trabajo encomia- 
ble por muchos titulos, y los estudiosos le estaran muy agradecidos. 

Rafael Trotta 


Cuadernos Salmantinos de Filosofia , Universidad Pontificia de Salamanca, 

1974, 363 pp. 

La Facultad de Filosofia de la Universidad Pontificia de Salamanca, res- 
taurada en 1945 despues de un largo receso, careda hasta ahora de un organo 
propio de expresion, hecho notable, ya que esa institucidn proclama que los 
estudios filosoficos son “fundamentales”. Los Cuadernos vienen a llenar ese 
vacio. Quieren ser una publicacion “pluralista y abierta”, con dos focos de in¬ 
terns: primero, los temas permanentes de la filosofia y, segundo, el pensamien- 
to iberoamericano, “con frecuencia marginado en las historias usuales”. Nace 
como publicacion anual, sin excluir que, en el futuro, pueda ser mas frecuente. 

Los trabajos de este primer nutmero son densos y extensos. Una primera 
seccion, de “estudios”, presenta los de Saturnino Alvarez Turienzo sobre “El 


68 


Bibliografia 


puesto de la Etica en el universo del hombre”; otro de Mariano Alvarez Gomez 
sobre “Critica filosofica, razon y verdad”; otro de Miguel Cruz Herndndez so- 
bre “Las condiciones de ,1a Historia de la Filosofia”; otro de Jose Maria Gomez 
Heras sobre “La pregunta sobre lo religioso y divino”; otro de Vicente Munoz 
Delgado sobre “La Logica Formal y su dimension historica”. Todos son estu- 
dios de alto nivel filosofico, de innegable originalidad y abundante informacidn. 

Una segunda seccidn, de “comentarios y discusion”, contiene un analisis de 
Antonio Heredia Soriano sobre “La libertad de pensamiento en Teorema” (se 
trata de la revista espanola de Ldgica y Filosofia de las Ciencias); otro de Miguel 
Angel Quintanilla sobre “La Metafisica en el horizonte actual de las ciencias 
del hombre” de J. Gomez Caffarena; ambos realizan una seria labor critica, 
discriminando lo positivo y lo negativo de los trabajos estudiados. 

Una tercera seccion versa sobre “bibliografia”: Jose Luis Abelian estudia 
“El estado de las investigaciones en Historia de la Filosofia espanola”; L. Mar¬ 
tinez Gomez brinda una “Bibliografia general de filosofia espanola”; Enrique 
Rivera de Ventosa, “Alain Guy, interprete del pensamiento espanol” y Antonio 
Pintor Ramos, “Guillermo Fraile, historiador de la filosofia”. Sin ocultar su 
simpatia por los autores y temas tratados, estos articulos hacen notar tambien 
sus puntos deficientes o fallidos. 

Concluyen los Cuadernos con una cronica del XV Congreso Internacional 
de Filosofia, reunido en Varna, en septiembre de 1973; de la XI Semana Espa- 
riola de Filosofia, realizada en Madrid en enero de 1974; de la explosiva y 
politizada X Convivencia de Filosofos Jovenes (en la que predomino notoria- 
mente la impronta marxista, cosa que podria extranar a quienes ignoran que 
en Espana se permite un “marxismo academico” pero no un “marxismo po¬ 
litico”) y del II Simposio Salmanticense sobre la Paz, y una amplia “critica 
de libros”. 

La excelente presentacion y la calidad de los trabajos hacen de estos Cua¬ 
dernos un agradable y utilisimo instrumento de trabajo. 

Gustavo Eloy Ponferrada 


JOHN MACQUARRIE, El pensamiento religioso en el siglo XX, Herder, Bar¬ 
celona, 1975, 553 pp. 

Tal vez el titulo de esta obra pueda despistar, pese a ser en si muy preciso. 
Porque se trata de un analisis, necesariamente breve, pero sin detrimen to de 
la profundidad, de las posiciones que han adoptado ante la realidad religiosa 
los pensadores de nuestro siglo, entendiendo por “pensadores” ante todo a 
los filosofos, pero tambien a los teologos, sociologos, antropdlogos, psicologos 
y fisicos. Esto indica a las claras la gran amplitud del panorama, que presenta 
a un centenar y medio de autores de las mas diversas corrientes. 

La tarea podria parecer desmesurada y en realidad lo es. Pero Macquarrie 
ha sabido encontrar, con notable habilidad, el modo de orientarse en medio 
de esa marana de tendencias y de autores que constituye el pensamiento con- 
temporaneo. Los veinticinco capitulos agrupan, segun las lineas dominantes, a 
los principales representantes de cada una de ellas, precedidos de una precisa 
caracterizacion de la corriente y seguidos de observaciones criticas. De modo que 
no se restringe a exponer qu£ actitud tienen los distintos autores ante el hecho 
religioso, sino que tambien presenta lo esencial de cada tendencia, lo que cons- 
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tituye un elemento muy valioso, no solo como pauta para analizar a los diversos 
autores, sino aun como guxa para el estudio del pensamiento actual. 

De este modo desfilan el idealismo absoluto, el idealismo personal, la filo- 
sofia del espiritu, la axiologia, el positivismo cientifico, antropoldgico y psico- 
logico, las filosofias de la historia y de la cultura, las interpretaciones sociolcv 
gicas de la religion, el pragmatismo y sus afines (vitalismo, activismo, moder- 
nismo), el pre-existencialismo y sus afines, la fenomenologia, el neorrealismo, 
1a fisica actual, la metafisica realista no catolica, el neotomismo, el empirismo 
logico y el andlisis del lenguaje, la teologia de la palabra, la teologia postlibe- 
ral, el existencialismo filosofico y teologico, los teologos de “la muerte de Dios” 
y los tedlogos actuales protestantes y catolicos (hasta el ano 1970). 

Las observaciones crxticas que siguen a cada capitulo destacan los elemen- 
tos positivos y negativos que entrana cada corriente. Estan hechas con espiritu 
de comprension y muestran una actitud abierta, que subraya los aciertos y no 
disimula los errores, pero sin ninguna acritud ni deseo de entrar en pol£mica 
con los autores criticados o con quienes siguen sus pasos. La obra quiere ser 
ante todo expositiva y su objetivo se cum pie exitosamente. Basta con lo dioho 
para valorar este estudio, tan rico en contenido y que, pese a su densidad, es 
de facil lectura. No habia hasta ahora, en la literatura filosofica, ninguna 
obra que pueda compararse con esta, ni por la amplitud del campo estudiado 
y por la concisidn y claridad de la exposicion. 

El volumen estd presentado con la pulcritud que caracteriza a las edicio- 
nes Herder. Y sera un utilisimo instrumento de trabajo no solo para quienes se 
preocupan por temas filosoficos o teologicos, sino tambien para cualquier per¬ 
sona culta que desee una informacion correcta sobre una tematica que sola- 
mente hallara en obras tecnicas de dificil acceso. 

Gustavo Eloy Ponferrada 


JUAN SAHAGUN LUCAS HERNANDEZ, Persona y evolution, Ediciones Al- 

decoa, Burgos, 1974, 346 pp. 

Contrariamente a lo que podia preverse, el pensamiento de Teilhard de 
Chardin ha pasado de moda. Hace apenas una d£cada parecia imposible tratar 
de cualquier tema filosofico, teologico o cientifico sin mencionar, siquiera de 
paso, a! cuestionado jesuita. Hoy ya no sucede esto. Otros autores y otra tema¬ 
tica preocupan mas. Este hecho, lamentable para algunos, positivo para otros, 
permite una vision mas clara de su discutido pensamiento. Y esto es, precisa- 
mente, lo que hace el autor de este documentado volumen: abarcar en una 
sintesis panoramica el conjunto de la obra de Teilhard, rescatando los apor- 
tes positivos y sehalando las limitaciones y falencias de un autor en el que se 
entremezclan la paleontologia con la mistica, la teologia con la geologia, la 
sociologia con la metafisica. 

Por un analisis pormenorizado de los escritos de Teilhard, Lucas Hernandez 
logra establecer, con una claridad dificil de hallar en el propio autor estudiado, 
las lineas fundamentales de su pensamiento. Ante todo, la religazon del hombre 
con el cosmos: el hombre aparece brotando del cosmos como t£rmino de un 
proceso evolutivo, que implica una posicidn metafisica, la nada de lo multiple 
y el ser de la unidad, aplicada a los hechos de la unidad de la estruetura, la 
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unidad del mecanismo y la unidad de movimiento. Luego, la significaeidn de 
la conciencia, considerada como un hecho universal de la naturaleza, apoyado 
en la ley de la complejidad-conciencia. Despu£s, las caracteristicas del “feno- 
meno huraano” como hecho historico, subrayando la significacion y naturaleza 
de la persona como ser dindmico, libre y creativo. 

Una segunda parte analiza los factores de personalizacidn humana: la di¬ 
mension sexual y su sentido personalizador, la superacion progresiva de la “se- 
xualizacidn'’ por la “virginizacion”, las dimensiones de lo “ultrahumano” como 
piano social totalizante de la persona y adyuvante de su libertad; la existenda 
y los perfiles de lo “suprahumano” como revelacidn de lo divino. Aqui se in- 
sertan las consideraciones sobre Cristo y su Iglesia como punto supremo de 
convergencia universal y el misterio del pecado, objeto de tantas controversias 
entre los distintos interpretes del pensamiento teilhardiano. 

La tercera parte de la obra est£ dedicada a un analisis critico. Sin disimu- 
lar las fallas de la sintesis de Teilhard, Lucas Hem&ndez se preocupa sobre 
todo en explicarlas; insiste en los aspectos rescatables, haciendo ver que, aun- 
que no se ubiquen en una linea tomista ni, atin, en la doctrina comun de la 
Iglesia Catolica, pertenecen a una misma familia de pensamiento y a un mismo 
movimiento. Como se ve, se trata de una conclusidn critica objetiva; sin caer 
en el apasionamiento de los que defienden a ultranza o atacan frontalmente 
a Teilhard, se esfuerza en comprender a una extraordinaria personalidad cien- 
tifica que, sin los recursos de una filosofia y de una teologia de validez pro- 
bada por ajuste a lo real, su coherencia interna y su resistencia a los embates 
del tiempo, logro una sintesis dificil de caracterizar, pero de indudable vigor 
con la que, adem£s, obtuvo una increlble audiencia, tanto en los medios catd- 
licos, a los que perteneda como sacerdote y religioso, como en los ambientes 
ajenos y aun hostiles al cristianismo, a los que estaba ligado por su condicidn 
de hombre de ciencia conocido y admirado. 

Una extensa bibliografia concluye el volumen; por supuesto, no se citan 
sino las obras y articulos mas importantes, ya que enumerar todo lo escrito 
sobre Teilhard exigiria una extension desmesurada (basta decir que Lucas 
menciona once repertories filosoficos dedicados a enumerar los trabajos 
teilhadianos y que existen cuatro revistas exclusivamente ocupadas en esta 
tematica: Acta Teilhardiana, Revue Teilhard de Chardin , The Teilhard 
Review y Etudes Teilhadiennes) . Todo esto nos indica que el influjo teilhar¬ 
diano es aun extraordinario, pese ha haber disminuido considerablemente. 
Es un hecho que, sin proponerselo, el sabio jesuita se convirtio en el autor cat6- 
lico mas leido de nuestro siglo. 

Seria ilogico pensar que toda esta enorme repercusion haya sido solo 
fruto del tinte poetico de las reflexiones cientificas de Teilhard o de un inmo- 
derado afdn de novedades sorprendentes. Sin compartir sus ideas y hasta la- 
mentandose de sus incesantes extrapolaciones, es justo pensar que tanto en su 
enfoque general como en sus rasgos particulares, la sintesis de Teilhard con- 
tiene elementos rescatables. Con el concurso de una filosofia y una teologia 
que impidan caer en el culto a la ambigiiedad y reinterpreten las intuiciones 
fundamentales de una sintesis tan influyente como la que Lucas analiza, po- 
drian salir todos gananciosos. Al comprender lo positivo de ese pensamiento 
polifac£tico, desglosandolo de lo negativo, se hara una auttetica obra filosd- 
fica y se enriqueceran quienes la realicen. Este libro de Lucas es un impor- 
tante paso en ese sentido. 


Gustavo Eloy Ponferrada 
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SERGIO RABADE ROMEO, Hume y el fenomenismo moderno, Gredos, Ma¬ 
drid, 1975, 474 pp. 

Un titulo por demis interesante: no un fenomenismo contemporineo, 
tampoco un fenomenismo kantiano; es algo anterior, es casi una historia del 
fenomenismo o, por lo menos, excelente material para tener presente si lo que 
se quiere es exponer la genesis, evolucion y culmination del fenomenismo. 

Podriamos observar tres aspectos principales: el estudio histbrico, la inter- 
pretacibn de los textos y doctrina de Hume, y la critica. Secundariamente, las 
repercusiones. 

Estudio historio . Una cuarta parte de la obra esta dedicada a los aspectos 
histbricos, aunque las referencias de este tipo aparecen frecuentemente en el 
resto del libro. El autor prefiere empezar el estudio en los principios de la edad 
moderna. Aunque alude a Aristoteles, menos a la Escolastica, decididamente se 
ubica en el Uuminismo y preferentemente dentro de la pleyade de intelectuales 
ingleses dando gran cabida tambien al Racionalismo (no identificado al Ilu- 
minismo segun Rabade) y desde ese contexto pleno de referencias a las obras 
de Hume desemboca en el pensador escoc£s como etapa final del Empirismo. 
Bacon, Locke, Berkeley, Hobbes, Newton y asimismo Malebranche, Bayle, 
Leibniz son los mas citados. La brevedad de esta recension nos impide dete- 
nernos, pero a traves de todos estos autores se desarrolla una concepcibn del 
fenomenismo que culmina en Hume (Kant seria una superacion trascendental). 
El autor considera que existe una estrecha correlacion entre fenomenismo y 
antropocentrismo, todo un proceso fenomenista asociado a una manifiesta secu- 
larizacion del conocimiento. En Hume llega a su mas alta expresibn el subje- 
tivismo perceptual, la incognoscibilidad de lo en si (salvo por via de fe o 
creencia, belief) , es decir, en el se consuma el fenomenismo hasta sus ultimas 
consecuencias en la medida en que envuelve a toda meditacion sobre la causa- 
lidad, la identidad del yo, la sustancia, la existencia, etc. 

Todo esta profusamente documentado por un contundente contexto histo- 
rico que el autor presenta en cuanta ocasion le parece conveniente, incluso 
cuando analiza detenidamente las tesis humeanas, las cuales por ser asociadas 
permanentemente a los antecedentes, son caracterizadas en su justa originalidad. 
El propio autor es consciente de la importancia de la parte historica, discul- 
pandose en cierta manera por el gran espacio concedido a ella. 

Interpretacion de la doctrina . Ocupa el grueso de la obra y se expone en 
la II parte (con sus dos secciones). La tercera y ultima incluye criticas de 
Reid y Beattie a Hume y la proyeccion de Hume sobre Kant. En las ultimas 
22 piginas de la segunda parte expone Rabade sus notas criticas. En esta 
2^ parte se exponen las tesis filosoficas mis importantes, vigentes en 
la epoca: La causalidad, la existencia, la identidad del yo, etc., todo ello 
enfocado desde la perspectiva gnoseologica humeana que por supuesto debe 
tambien exponer y demostrar a trav6s de las fundamentales doctrinas de las 
impresiones e ideas, y las no menos importantes de la imaginacion y creencia 
que dan el enfoque exacto de la critica de Hume, que es fenomenista en la 
medida en que aquellas grandes tesis quedan encapsuladas por una epistemo- 
logia basada en impresiones, ideas, percepciones, imaginacibn, memoria, espi- 
ritu. Fenomenismo que no obsta para que en razon de las necesidades vitales 
pueda ser como superado o soslayado por la creencia que de alguna manera 
sui-generis llega a la cosa en si de modo suficiente como para que no devenga 
escepticismo extremo en el que desembocaria, tronchando con ello la misma 
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posibilidad de vivir, si se siguiera solamente el subjetivismo perceptual. Hume 
es asi un esc^ptico moderado a pesar de que niega la posibilidad de demostrar 
la causalidad como nexo objetivo de las cosas, la de conocer lo real en si y de 
demostrar la existencia de lo que esta mas aM del fenomeno y hasta la propia 
identidad y sustancialidad del yo, la sustancia y los accidentes en general (las 
cualidades primarias y secundarias son sdlo impresiones), pues a todo ello se 
accede segun Hume por actos de fe en ultima instancia misteriosos que descu- 
bren lo real para la vida. A pesar de esta afirmacion realista producida por la 
fe, el autor pone de relieve un acentuado caracter ficticio que Hume otorga 
a esa creencia aunque no lo extremadamente absoluto como para impedir la 
utilidad de su ejercicio. 

La ultima parte contiene una exposicion de la primaria repercusion nega- 
tiva de la obra de Hume, especialmente el Tratado de la naturaleza Humana 
y otras de tipo metafisico-gnoseologico, presentando la filosofia escocesa del 
sentido comun como fuerte oponente de la de Hume. Su vocero principal era 
T. Reid y el secundario Beattie. Rabade enumera prolijamente las principals 
tesis de esa filosofia adversa. Finalmente, rastrea la influencia de Hume sobre 
Kant y la probable epoca en que se ejercio para concluir en la mostracion de 
la incorporacion del fenomenismo perceptual a la filosofia trascendental kan- 
tiana que implica una modificacion del mismo en fenomenismo constitutivo, 
a la par del giro total del significado de causalidad que se produce en la 
“ Critica Y 

ha critica de Rabade . El autor valora a Hume lo bastante como para que 
las partes positivas de su obra superen las negativas de modo de justificar un 
puesto importante en la historia de la filosofia. No por ello deja de presentar 
graves falencias, ya terminologicas, ya doctrinales, que afectan en cierta manera 
la coherencia del sistema y efectua hondos discernimientos sobre principalisi- 
mos aspectos de la doctrina de Hume, especialmente en lo que coneierne a la 
causalidad y la identidad del yo mostrando sin tapujos muchas ambiguedades, 
indecisiones, aporias, imprecisiones terminologicas y hasta abuso de una termi- 
nologia no precisamente fenomenista, todo lo cual, sin embargo, a juicio del 
autor, no afecta la gran relevancia de la obra de Hume, fundada en esas riqui- 
simas observaciones y detallados analisis filosoficos. Entre los caracteres posi¬ 
tives destaca su rigor analitico, su predileccion por el saber descriptivo en 
mengua del especulativo, su enemistad con la metafisica racionalista y berke- 
leyana, su distincion entre cuestiones de ideas y cuestiones de facto, su fidelidad 
a la experiencia y el papel relevante de la memoria e impresiones. Esto tal vez 
le impulsa a efectuar un fuerte ataque al critico del sentido comun T. Reid 
y otro ataque ya despiadado a su otro critico y traductor Beattie. En la 
mencion expresa y final a Kant nos presenta una concepcion superadora del 
fenomenismo, el que queda mas o menos como incluido en el trascendentalismo 
kantiano. 

Nuestra critica. Consideramos que la parte historica es sumamente inte- 
resante, informativa e instructiva. En ella comienza el desarrollo y exposicion 
de la tesis de Rabade sobre la asociacidn fenomenismo-antropocentrismo, o sea 
la secularizacion del conocimiento. Debemos advertir una no muy clara inter- 
pretacion aristotelica del fenomeno (creemos falta una genuina exegesis del 
Estagirita) ; tampoco tenemos suficientes antecedentes medievales, salvo una 
mera mencion a Pedro Aureolo, Occam y Autrecourt (tan interesante este 
como que fue de los primeros en modificar la doctrina aristotelica del feno¬ 
meno, en tanto verdadero aparecer de la cosa por el fenomeno como efecto 
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de una causa). Tampoco quedan convincentes las notas distintivas entre Racio- 
nalismo e Iluminismo del que uno de los notables representantes serfa Hume. 

Sin duda que el analisis de textos y la exegesis de los grandes temas tra- 
tados por Hume agota la problematica humeana en el dmbito estricto de la 
epistemologia y la metafisica (jmetafisica en cuanto se la niega!), fuera de lo 
moral y teologico. Nuestra mayor dificultad es el modo de hacer critica de 
Rabade, lo que nos impide detectar la exacta valoracion de Hume respecto a 
la verdad. Si la historia de la filosofia no es un mero devenir de doctrinas 
filosoficas que se suceden, y si un proceso de develamiento y oscurecimiento 
de la verdad de las cosas, tendriamos que saber algo mas de su ultimo criterio 
valorativo; por lo menos un sector de posibles lectores asi lo exigiria. Obser- 
vamos dos actitudes mas o menos contrapuestas: una expresa valoracibn posi¬ 
tiva, convencida y “sentida” de la obra de Hume a la par de muchos an&lisis 
y exposiciones fundadas en textos humeanos que desmienten para muchos o 
pocos esa valoracibn. Esto no deja de ser paradojico, aunque habla muy bien 
de la honestidad intelectual del autor. Sin embargo, produce desconcierto en 
quienes no conocen las obras de Hume y no estan en actitud historicista; para 
los lectores historicistas no habra problemas; por ejemplo: se sabe que el sub- 
jetivismo antoropocentrico fenomenista culmina en Hume, en tanto que Kant 
lo supera con el trascendentalismo. No importard mucho si las aporias e in- 
congruences de Hume son los suficientemente profundas como para esterilizar 
la eficacia probatoria de sus tesis, pues lo que importa es que quede al descu- 
bierto el proceso de la constitucion y transformation del fenomenismo. 

Muchos pueden preguntarse, sin embargo: £cual es la real importancia de 
ese proceso? ^Cbmo aporta al desocultamiento de la verdad? Es mas, aparte de 
que alguna historia de la filosofia coincida ampliamente con esta valoracion 
positiva, ^resistiria la critica de Hume objeciones que apuntan, por ejemplo, 
a la coherencia doctrinal? El autor no saca las consecuencias de sus propias 
criticas y muchas veces los textos expuestos son de una evidencia tal que debe- 
rian rebasar en mucho la cautela con que finalmente expone sus conclusiones. 

Debemos tener en cuenta que todas las criticas del autor versan sobre prin- 
cipalisimos aspectos del pensamiento de Hume: se senalan ambigiiedades, inde- 
cisiones, casi desesperadas confesiones en cuestiones tan fundamentals como 
la causalidad y la identidad del yo, advirtiendo con notable realismo que, por 
ejemplo, una dilucion del yo produciria un conocer sin alguien que conozca, 
o tal vez exista (!). Pero como Rabade cree que todas estas oscuridades epis- 
temologicas se salvan con la fe o creencia, estamos ante el peligro de que esta 
exegesis pueda terminar albergando una doctrina de la doble verdad. Tambibn 
el autor denuncia ambigiiedades terminologicas en temas de indudable trascen- 
dencia, lo cual no favorece una valoracion positiva en cuanto que, siendo Hume 
nominalista a ultranza, \donde mas deberia poner cuidado es en sus terminos! 

es que Hume usurpa la terminologia realista para darla vuelta? El autor 
salva la cuestibn aduciendo que aquel no disponia de otra terminologia. Final¬ 
mente debemos anotar un uso nada estricto, muy lato del termino meta¬ 
fisica, tan comun por otra parte en nuestro tiempo. En suma, pareciera que el 
Rabade analitico, investigador y estudioso de los fundamentales textos de Hu¬ 
me, que brinda reflexiones de mucha importancia, la suficiente como para que 
si son profundizadas terminen poniendo en cuestion los perfiles mas impor- 
tantes del pensamiento humeano, fuera sin embargo como rebasado por el Raba¬ 
de entusiasta, casi admirador de un autor al que sin duda le ha dedicado mucho 
valioso tiempo, tal vez por alguna connaturalidad que acaso sea precisamente 
el motor impulsor intimo de la investigacion. 
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El libro de Rabade es digno de leerse y meditarse, pues es una excelente 
introduccidn al estudio de Hume por el lado del fenomenismo; con lenguaje 
llano y, recorddmoslo, con abundantes referencias a textos que lo hacen suma- 
mente provechoso. Excelente introduccidn, decimos, aunque, modestamente, con 
las salvedades expuestas, que implican poseer par lo menos una sensata capa- 
cidad de discernir. 


Carlos A. Iturralde Colombres 


WILLEHAD PAUL ECKERT O. P. (Hrsg.) : Thomas von Aquino. Interpre¬ 
tation und Rezeption. Studien und Texte, Matthias-Grunewald-Verlag, 
Mainz, 1974 (== Walberberger Studien. Philosophisch-Theologische Hochs- 
chule der Dominikaner. Albertus-Magnus-Akademie: Philosophische Reihe, 
Band 5), XX -f- 980 pp. 

Situado desde mucho tiempo atrds en la primera fila de la escolastica nord- 
europea, el Estudio General de Walberberg de la Orden de Predicadores no 
podia estar ausente del homenaje universal a Santo Tomas de Aquino en oca- 
sidn de celebrarse el s£ptimo centenario del ilustre maestro. De esa manera, 
en un magnifico volumen curado por el R. P. Dr. Willehad Paul Eckert O. P., 
y con la asistencia del R. P. Dr. Leo Gerken O. P., el Estudio dominicano se 
dio a la tarea de congregar varias plumas en un aporte que conviene plena- 
mente al agasajo de la memoria del Angelico. En esta obra, salvo pocas ex- 
cepciones, son autores alemanes quienes han llevado el mayor peso literario y, 
simult&neamente, es la lengua de Goethe aquella en la cual fueron compuestos 
veinticinco de los veintinueve articulos reunidos en el libro. 

El volumen fue dividido en dos secciones, dedicadas respectivamente a las 
contribuciones sistematicas e histdricas; secciones £stas de mdritos muy parejos, 
ya que, si pasamos por alto a la del autor de esta nota, en ambas se encuentran 
ponencias de notable relevancia debidas a teologos y filosofos de indudable 
nombradia que se ubican dentro de las mejores voces de la neoescolastica de 
nuestra hora. 

Las contribuciones sistem&ticas se inauguran con un articulo del Prof. J. 
Th. C. Arntz referido a los principios del orden moral: Prima principia priora 
(pp. 3-15), seguido del estudio teoldgico de Hans-Dieter Langer cuyo titulo es 
Zur Hermeneutik theozentrischer und christologischer Aussagen bei Thomas 
von A quin (pp. 16-47). Incluyese a continuacidn uno de los textos fundamen- 
tales de este libro: el articulo Die thomistische Lehre vom Sein des Seienden 
im Gegensatz zu ihrer existenzialen und dialektischen Umdeutung (pp. 48-79) 
del Dr. Bernhard Lakebrink, profesor de la Universidad de Friburgo de Bris- 
govia, en donde retoma su conocida critica a la “heideggerianizacidn” del to- 
mismo por parte del Padre Karl Rahner S. I. y del Prof. Johannes Baptist 
Metz. Figura luego el Prof. Karl Albert con una comunicacidn rotulada Exo- 
dusmetaphysik und metaphysische Erfahrung (pp. 80-95). Otro de los articulos 
salientes de este homenaje es el del Dr. Wolfgang Kluxen: Anima separata und 
Personsein bei Thomas von Aquin (96-116), que precede al ensayo Thomasis- 
cher Personbegriff und neuzeitlicher Personalismus del Prof. Josef Endres (pp. 
117-143). El Padre Jan Walgrave O. P. analiza despues a dos tomistas de Ox¬ 
ford —Austin Farrer y E. L. Mascall—: Kritik und Interpretation der Gottesbe- 
weise bei den Oxford-Thomisten (pp. 144-157). El Prof. Adolf Hoffmann con 
su Die Proexistenz Christi nach Thomas (pp. 158-169) y el autor de este co- 
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mentario con el unico articulo en idioma espanol —La restauracion de la meta - 
flsica tomista (pp. 170-195)—, anteceden a la breve exposicibn Das Gluck in 
der Politik? del Prof. Franz-Martin Schmolz (pp. 196-201). En otra de las esca- 
sas pdginas redactadas en letra no alemana, el Prof. Paul van Dam envi6 un 
escrito con el siguienCe encabezamiento: Een oud mensbeeld goat door taalver - 
heldering opnieuw leven (pp. 202-228) . El Padre Eckert, director del volumen, 
es quien continua con un hermoso articulo de connotaciones estbticas: Der 
Glanz des Schonen und seine Unerfullbarkeit im Bilde (pp. 229-244), cerrdn- 
dose esta primera parte con el extenso estudio comparativo del Dr. Ludger 
Oeing-Hanhoff, profesor de la Universidad de Giessen, llamado a suscitar una 
interesante polbmica: Thomas von Aquin und die gegenwdrtige katholische 
Theologie (pp. 245-306). 

La seccibn historica se inicia con el largo articulo —bien pudiera ser un 
libro— del benemerito Prof. Albert Fries: Einfluss des Thomas auf liturgisches 
und homiletisches Schriftum des 13 . Jahrhunderts (pp. 309-454); un notable 
ejemplo de erudicibn del afamado historiador de la teologia. A £1 siguen el 
Prof. Richard Heinzmann con su Der Plan der “Summa Theologiae 99 des Tho¬ 
mas von Aquin in der Tradition der fruhscholastischen Systembildung (pp, 
455-469), y el Dr. Ludwig Hodl, que versa sobre la controversia de la perfec- 
cion de la vida cristiana en la bpoca de Enrique de Gante: Die theologische 
Diskussion des Heinrich von Gent (f 1293) iiber die thomasische Lehre vom 
vollkommenen christilichen Leben (pp. 470-487) . Registrase luego el articulo 
Sittengebote, Kultvorschriften, Rechtssatzungen del Prof. Otto Hermann Pesch 
(pp. 488-518), a cuyo tbrmino se encuentra el excelente trabajo de Mons. Dr. 
Ludwig Ott Die Auseinandersetzung des Durandus de S. Porciano mit Thomas 
von Aquin in der Lehre vom Weihesakrament (pp. 519-558). El Prof. Clemens 
Stroick, de la Universidad de Toronto, inserto su edition de la cuestibn dispu- 
tada Utrum materia sit principium individuationis sostenida entre Guillermo 
Pedro de Godino O. P. y Juan Duns Escoto O. F. M. en la Universidad de 
Paris en 1306; este articulo —Eine Pariser Disputation vom Jahre 1306 (pp. 
559-608)— contiene el texto integral de la disputa, de gran incidencia en el 
enfrentamiento tomista-escotista, tal como se halla en el cbdice N9 2 369, fol. 
71vb-75rb, de la Biblioteca Amploniana (Stadtbibliothek Erfurt). Viene des- 
pubs un estudio del Prof. Isnard W. Frank: Der Wiener Dominikaner Johannes 
Werd (f 1510) als Verfasser von Thomaskommentaren (pp. 609-640), al que 
sigue el destacado tema del Prof. Erich Hohn sobre la localizacibn en Colonia 
de los primigenios comentarios a la Suma: Koln als der Ort der ersten Korn- 
mentare zur (< Summa Theologiae” des Thomas von Aquin (pp. 641-655). El 
anciano Padre Angelus Walz O. P., antiguo profesor del Angelicum de Roma, 
investiga el influjo tomista en el Beato Enrique Susbn, el gran mistico domi- 
nico: Thomas-Stellen in Heinrich Seuses Schriften (pp. 656-662), a quien sigue 
el Prof. Hilarius Barth con dos articulos consagrados a la historia de la Orden 
de Santo Domingo en el convento de Augsburgo: Die Dominikaner im Augs- 
burger Probabilismusstreit 1759/62 (pp. 663-727), y Aus dem Alltag des Augs - 
burger Generalstudium 1746-1794 (pp. 728-778). Otro asunto de ribetes de 
actualidad es tocado por el R. P. Dr. Ulrich Horst O. P. de Walberberg: Papst - 
Unfehlbarkeit - Konzil (pp. 779-822), aunque enfocado con una perspectiva 
histbrica centralizada en Santo Tomas y en varios comentaristas espanoles de 
la segunda escoldstica. El Prof. Bernhard Przybylski rescata luego el pensa- 
miento de Paul Wlodkowic (n. 1370 - m. 1436), mis conocido por su nombre 
latino de Paulus de Vladimiri, que ensenb en Praga, Pozn&m y Cracovia, alum- 
no de Zabarella en Padova y activo participante del Concilio de Constanza, 
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trafdo a colacion por su teoria sobre el derecho de guerra: Le probleme de la 
guerre juste selon St. Thomas et P . Wlodkowic (pp. 823-836). Vienen desipu6s 
Prochoros und Demetrios Kydones del Dr. Thomas Tyn (pp. 837-912) y Tho¬ 
mas von A quin in der philosophisch-theologischen Diskussion des Judentums 
del Prof. Hermann Greive (pp. 913-932). Las contribuciones histdricas finali- 
zan con un bello y grafico articulo de Gregor Martin Lechner —Iconographia 
Thomasiana (mit 23 Ahhildungen auf 16 Tafeln) (pp. 933-973)—, en donde 
se reproducen diversas expresiones plasticas inspiradas en el Doctor Angelico. 
La mas moderna de ellas, firmada por Ernst Degasperi, es un impresionante 
dibujo en tinta que data de 1973 y pertenece a una coleccion privada de Viena 
(plancha 16). 

Estamos ante una obra de conjunto destinada a perdurar largamente en 
la consulta historico-doctrinal concerniente a Santo Tomas, asi como todavia y 
por mucho mas lo son la Xenia thomistica y las Melanges Mandonnet. Hay en 
este abundante material un nucleo madre constituido por la vision del Tomas 
de Aquino histdrico y perenne que tiene la doble vigencia de ser un hi to insus- 
tituible en la proposicion y la solucion de grandes cuestiones cientificas y, al 
unisono, de expandirse hacia la posteridad como el punto de convergencia de 
las tesis claves del saber cristiano. Asi, como, valga el caso, el articulo del Dr. 
Oeing-Hanhoff pone en claro que el meollo mismo de las turbulentas y enco- 
nadas actitudes teologicas de la teologia contemporanea, cualquiera sea el 
juicio que nos merezca la postura del autor citado, no son comprensibles sin 
la correlativa inteligencia del lugar que Santo Tomis ocupa en la especulacion 
de los tedlogos. Se daran, por cierto, disimiles opiniones al respecto, pero, en 
el fondo, la presencia del Aquinatense en el desarrollo del discurso teoldgico 
es un hecho incontestable. Esto tiene un momento significativo especialmente 
en la actual circunstancia doctrinal de la teologia y la filosofia catolicas arrai- 
gadas en Alemania, y en ese sentido queda bien firme que las orientaciones 
del tomismo clasico, del suarecianismo y de la tendencia impuesta por Joseph 
Marechal S. I. —con Rahner, Brugger, Lotz, Coreth, De Vries, Metz, etc.— tienen 
en la interpretacion del tomismo a su nudo gordiano. Por otra parte, se advierte 
que las diferencias hermen^uticas han llegado hasta distinciones que van mas alia 
de toda sutileza, v. gr., cuando germanice se emplea la formula thomasische 
Lehre (la propia de Tomas) como distinta de la thomistische Lehre (la de sus 
escoliastas). Esta vertiente parece derivada de la pretension de la corriente 
marechaliana de separarse del tomismo tradicional. 

Sin embargo, el homenaje de Walberger mueve a una reflexion entusiasta. 
La secular vigencia de la escuela tomista es un factor verdaderamente extrano 
y curioso. Es notorio que hay opiniones, teorias y doctrinas sustentadas actual- 
mente a pesar de haber sido enunciadas en jornadas muy distantes. No es raro 
toparse con filosofos que hoy continuan suscribiendo teorias platonicas o aris- 
totelicas; pero el aristotelismo que se puede palpar en la obra de un Brentano 
o el platonismo de un Lavelle tienen forma de resabios y no de adhesion sis- 
tematica a sus mentores. En tal caracter, ninguna de las dos refulgentes per- 
sonalidades de la vieja Grecia deben ser consideradas estrictamente como jefes 
de escuela, al menos en lo riguroso que implica la existencia de una escuela 
filosdfica; por eso sus presencias en la vida del pensamiento estan allende 
la perseverancia y la continuidad cronometrica en un discipulado adicto 
que desenvuelva sus posiciones. Mas la vigencia de Santo Tomas en la ciencia 
posterior tiene un elemento peculiar: aaui si la prolongacion de sus principios 
y de su metodo especulativo se manifiestan en directa relacion con el desarrollo 
de la escuela, la cual, desde las lejanas gestas del medioveo de Tomas, sub- 
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siste con una llamativa uniformidad y una solida unidad conceptual que, no 
obstante, no han obstruido ni el progreso, ni las correcciones, ni la armonia 
del cuerpo teor^tico legado por el Doctor Comun. 

Esto se aprecia con holgura en el tomo que tenemos frente a nosotros, 
en donde se dan la mano veteranos tratadistas con hombres de recientes pro- 
mociones. Finalmente, ademas del justo elogio a que se hace acreedor el Pa¬ 
dre Eckert, es menester mencionar la calidad artesanal de la casa Griinewald 
por la envergadura editorial del volumen. 


Mario Enrique Sacghi 


GIACOMO CROSIGNANI C. M., La teoria del naturale e del sopranaturale 

secondo S. Tommaso d f Aquino, Collegio Alberoni, Piacenza, 1974, 104 pp. 

Es necesario tener en cuenta que el trabajo monografico presentado en 
este opusculo, ha sido escrito por su autor en el ano 1931, al concluir sus estu- 
dios de teologia en el Colegio Alberoni y publicado ahora por amigos y ex 
alumnos como homenaje, al cumplirse el primer aniversario de su muerte. Por 
ello, la profusa bibliografia citada por el autor resulta limitada a aquella 
epoca. 

La monografia esta dividida en una introduccidn, cinco capitulos y una 
conclusion, y faltaria —al decir del prefacio— un sexto capitulo referido al “lu¬ 
men gloriae”, que en su momento habria agregado el autor. 

El primer capitulo lo dedica a las distinciones entre el natural y el sobre- 
natural, desde la etimologica hasta la nocion de gracia y su entidad accidental, 
totalmente superior, gratuita y distinta de la naturaleza creada, efecto de un 
acto de amor especial de Dios, que ordena al hombre a la vision de la esencia 
divina. Expone tambien la union del sobrenatural con la naturaleza, en la 
doctrina de Santo Tomas, que excluye toda idea de confusion y alteration 
sustancial, de tal modo que la gracia no extingue ni debilita los principios de 
actividad natural, que permanecen integros, sino que los vigoriza y subordina 
a su obra. En el segundo capitulo estudia las relaciones entre la razon y la fe, 
siempre en el pensamiento del Santo Doctor, estableciendo el alcance y los li- 
mites de la luz de la razon y los elementos del acto de fe. 

En el tercero, comenta textos que tratan del conocimiento natural de 
Dios y el deseo natural de verlo en Si mismo; y en el cuarto, despues de una 
brevisima mention de algunos comentaristas y de reafirmar en Santo Tomas 
la absoluta e intrinseca sobrenaturalidad de la vision beatifica, desproporcio- 
nada a toda capacidad natural de la creatura, aborda el plantamiento del difi- 
cil y controvertido tema de la relacidn del deseo natural y la vision intuitiva 
de Dios. “Per parte mia modestamente ritengo —dice— che la difficolta sussiste 
veramente, solo nel modo di prospettare la questione di quel desiderio dal 
Gaetano in poi, non gia nel modo in cui se la prospetta S. Tommaso’* (p^g. 94) ; 
“ritengo che S. Tommaso nella questione del desiderio si occupa unicamente di 
provare la nostra elevabilita aH’ordine sopranaturale e non di definire i 
termini della natura e della grazia” (pag. 69) . Desde esta optica, con la que 
cree dejar de lado los supuestos de las clasicas teorias en disputa, se inclina 
a interpretar en los textos un deseo natural en sentido estricto y a interpretar 
que la vision propuesta por S. Tom£s como ultimo termino del deseo natural, 
es verdaderamente sobrenatural: “Dunque S. Tommaso assegna la visione so¬ 
pranaturale di Dio come oggetto di un desiderio strettamente naturale../'. 
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Aclara luego que no como objeto propio e inmediato, sino consiguiente al 
conocimiento de los efectos de Dios: “Una volta perd che quella cognizione 
ha determinate I'oggeto, e la stesso desiderio nativo di cognoscere le cause 
che vi si porta spontaneamente” (pag. 70). Por fin, en el dltimo capitulo, ex- 
pone la capacidad natural del sobrenatural en el hombre, en base a la idea 
de potencia obediencial fundada en la imagen de Dios impresa en su alma, 
como sutilmente distinta a aquella que es comun a todos los seres creados ante 
la omnipotencia del creador y determinada exclusivamente por la simple no 
contradiction. Acaso con ello quiera interpretar este deseo natural de la visibn 
intuitiva como meramente pasivo. Cierra el trabajo la conclusion que es una 
breve sintesis de lo expuesto en el mismo. 

Aunque el opusculo no aporte ya hoy novedad al desarrollo dfe la teologia 
especulativa, cumple sin embargo su doble finalidad de servir de homenaje 
del Collegio Alberoni a uno de sus maestros y de refrescar en los lectores la 
doctrina del sobrenatural y el deseo de la vision, como tambi£n las contro- 
versias habidas sobre la interpretation de S. Tomas, aportando a ellas lo pro¬ 
pio, que ciertamente no las clarifica. 

Por otro lado esta obra, correctamente presentada, viene a constituir la 
publicacibn n? 34 de las Monografias del Collegio Alberoni (Pubblicazione di- 
retta dai professori del Collegio Alberoni di Piacenza). 


Eduardo Miras 


OCTAVIO N. DERISI, Esencia y ambito de la cultura, Editorial Columba, 

Buenos Aires, 1975, 69 pp. 

Esta obra de Mons. Derisi esta dividida en seis capitulos y una “Conclu- 
sibn”. Los titulos de los capitulos son: Que es cultura; El ambito de la cultura; 
El or den jerarquico de la cultura; Persona y cultura; Cultura y valor; La cul¬ 
tura o humanismo cristiano . La conclusion se titula Espiritu, cultura y valor . 

En el primer capltulo el autor se preocupa por definir con precision su 
concepto de cultura. La cultura es el resultado de la accion transformadora 
humana (inteligencia y libertad: espiritu) sobre la naturaleza dada (material 
y espiritual). Esta accion sobreeleva a la naturaleza y la hace ademas medio 
de encuentro humano, en cuanto ella resulta asi expresion de las intenciones 
de un espiritu. La cultura se origina asi sblo en el hombre y a d se ordena 
para perfeccionarlo mediata o inmediatamente. 

En el capitulo II el autor afirma que . .la accion del espiritu en busca 
de la realization de un bien o valor puede incidir: 1) o en las cosas materiales, 
2) o en el propio espiritu, a) ya en la voluntad, b) ya en la inteligencia. La 
primera actividad cultural se organiza como un hacer tecnico y artistico, la 
segunda, ya como un obrar moral, ya como un contemplar cientifico y filoso- 
fico y teologico de la verdad” (p. 13). Mons. Derisi presenta aqui la cultura 
como una obra del hombre en el hombre, ya que la entiende como el conjunto 
de los habitos humanos, aun en el caso que se produzca una obra externa (tec- 
nica y arte). Asi, dice el autor: “Lo que importa en la t^cnica no es tanto la 
buena factura lograda, como el artesano bien formado para hacerla . De aqui 
que la cultura tecnica — toda cultura— resida esencial y permanentemente en 
el hombre, en su actividad espiritual —y en la material bajo la direccion de 
esta—, enriquecida con los habitos, que lo capacitan para realizar con perfec- 
ccibn y facilidad los bienes utiles”, (p. 15). Y tambi£n: “Actividad asimismo 
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del hacer, transformadora de las cosas materiales para convertirlas en bellas, 
tambi£n el arte reside mas en los habitos del que las realiza, que en las obras 
mismas de ella’\ (p. 15) . 

En el capitulo titulado El orden jerarquico de la cultura advierte Mons. 
Derisi que la cultura siempre resulta de la atraccion que los valores ejercen 
sobre el hombre para moverlo a encarnarlos. Pero estos valores tienen un 
orden jerarquico que se comunica luego a la cultura. “Los valores trascenden- 
tes, cuya realizacion constituye la cultura, se dan, pues, en un orden jerarquico 
ascendente: de utilidad, belleza, bondad y verdad/ 9 (p. 22). Asi entonces, la 
cultura ha de ordenarse desde la tecnica hasta culminar en la cultura teoretica, 
en una escala ascendente y de integracion coherente de lo inferior en lo 
superior. 

Pero los bienes que engendra la cultura y los valores que la mueven son 
participaciones del Bien supremo que es Dios, son anuncios y realizaciones 
finitas que apuntan hacia el Ser y Bien infinito. De alii que toda la cultura 
—como todos los pasos del camino del hombre— este como atraida y movida 
finalisticamente por Dios. “Toda la constelacion de los bienes o valores que, 
desde la trascendencia, determinan a la persona humana a realizar cultura son, 
por participacion o reflejos, esencialmente dependientes de la Belleza, Bondad 
y Verdad infinita. Por eso, la cultura depende ante todo de este Ser infinito, 
y sus realizaciones artisticas, morales, cientificas y filosoficas son el camino de 
aproximacion incesante, la busqueda quemante de ese Bien o Ser infinito, a 
traves de sus reflejos o participaciones finitas.” (p. 26). Logicamente enton¬ 
ces, la actividad religiosa ha de ser la culminacion de la cultura o perfeccion 
del hombre o humanismo. 

Los capitulos IV y V son una suerte de revisidn de lo ya explicado, pero 
mostrando como surgen todas las notas de la cultura de la naturaleza especi- 
fica del hombre como ser espiritual encarnado. De este modo, cobran aqui 
especial relieve el car£cter temporal e historico de la cultura, junto con su 
profusion incesante de manifestaciones y estilos siempre nuevos. Todo ello 
resulta, para el autor, de la inadecuacion constante entre lo naturalmente 
siempre apetecido por el hombre —la Belleza, la Bondad y la Verdad— y lo 
realmente por el efectuado, que queda siempre en los limites de las realidades 
de este mundo —natural y cultural— finito. 

Del mismo modo, desde la naturaleza del hombre como unidad jerarquica 
de aspectos diversos, despliega el autor su concepcion jerarquica de los valores 
como objetos naturalmente adecuados a aquellos aspectos. La jerarquia de estos 
valores funda a su vez la jerarquia de las diversas realizaciones culturales. 

El capitulo VI muestra como el Cristianismo permite ver en una nueva 
luz toda la cultura natural humana y la hace cumplirse mds alia de si misma 
en una “cultura o humanismo cristiano”. Pero Mons. Derisi advierte que ni 
siquiera la cultura o humanismo puramente natural es moralmente posible sin 
el auxilio de la gracia. Dos parrafos-sintesis serdn suficientes para mostrar direc- 
tamente el contenido de este capitulo. “El punto de partida de la cultura del 
cristianismo no es, pues, solo el hombre tal cual es por su naturaleza, sino el 
hombre debilitado en su ser propio por el pecado, pero a la vez sanado y ele- 
vado a una vida sobrenatural, que desde el seno del Padre ha descendido por 
el Hijo Redentor. En una palabra, es el hombre incorporado a la filiacidn 
divina en Cristo, en su Cuerpo mistico de la Iglesia, por el bautismo” (p. 54) . 
“El humanismo o desarrollo armonico del hombre, de su cuerpo y vida vege- 
tativa al servir a su vida consciente material de los sentidos, y de £sta al servir 
a su vida espiritual de la inteligencia y de la voluntad, a su vez sometidas a la 
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verdad, bien y belleza trascendentes, los cuales, en definitiva, son la Verdad, 
Bien y Belleza identificados en el Ser de Dios, unicamente puede alcanzarse 
bajo el influjo sanante de la gracia o, en otros terminos, la cultura humana o 
el humanismo solo es alcanzable cuando es cristiano, y un puro humanismo 
con independencia de la gracia y fuera del Cristianismo es moralmente irreali¬ 
zable” (p. 56). 

El autor advierte, ademas, como el humanismo cristiano se alcanzo en la 
Edad Media europea, aunque le “falto el aspecto material, cientifico y tecnico 
para que fuese logrado integralmente” (p. 57). Esos aspectos entonces ausentes 
y hoy tan vigentes son valorados, naturalmente, como positivos por el autor, 
que reclama su informacion por el espiritu cristiano. Lejos entonces Mons. 
Derisi de un rechazo masivo e indiscriminado de los adelantos cientifico-t^cnicos 
de nuestra epoca. y con ello se opone a no pocas voces, provenientes de distintos 
ambitos de la filosofia, que dudan de la rescatabilidad de nuestro tiempo y 
sus cosas. 

La “Conclusion” es una sintesis de lo visto en los capitulos precedentes, 
segun sus tesis centrales. 

Este libro del Rector de la Universidad Catolica Argentina constituye una 
vision de la cultura desde una perspectiva estrictamente tomista. La fidelidad 
al pensamiento del Aquinate confiere al discurso de Mons. Derisi precisidn 
conceptual y concision expositiva. 

Hace ya tiempo que en otros escritos suyos el autor viene reclamando de 
los filosofos tomistas adhesion a los principios perennes del Angelico y simul- 
tanea vision de los problemas de nuestro tiempo. Y aqui, precisamente, asisti- 
mos a la dilucidacion de una cuestion actual por su iluminacion desde los 
grandes principios del ser y del pensar. Con ello esta dicho que esta obra esta, 
en definitiva, en el piano de la metafisica, ciencia antigua como el ser pero 
tambi^n actual y temporal como las cosas de los hombres. 

Este moverse en la cercania de los principios otorga a cualquier exposicion 
filosofica una cierta aridez, pero ello es el precio ascetico necesario para luego 
poder ver y orientarse en la marana de las cosas de nuestro tiempo. 

Y esta cercania del pensamiento a los principios constituye tambien una 
buena tarea docente. En efecto, asi se abren horizontes y se senalan rutas para 
que luego puedan ser seguidas por quien quiera internarse en su propia expe¬ 
rience personal. La cercania a los principios metafisicos en la exposicion do¬ 
cente ata a lo perenne a quien atiende —a lo que nos especifica como hombres: 
el ser y su verdad— y libera para la vida y experiencia personales y cambiantes. 
Esta tarea docente y orientadora cumple la obra de Mons. Derisi. 

Este libro no aporta exposicion ni discusion de posiciones diversas de la 
del autor, pero pensamos que ello ha sido querido por £1 para adecuarse a las 
exigencias de sintesis de la “Coleccion Esquemas”. 


N. A. Corona 
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